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CULTURA Y VIDA. 


1. — Bajo la inflacncia del vitalismo —de Nietzsche y Simmel— sc ha que * 
rido sostener la oposicion entre culiura y vida y la supremacia de esta sobre 
aquella. Mas todavia, se ha afirmado que ia culiura es pura creacion de la vida,. 
la cual la nutre y acaba por destruirla o transformarla en nueuas formas de 
culiura. Esta, pues, como el espiritu que la constituye, no se nutre y estructura 
en una zona superior a la vida material, organizada desde valores absolutos 
trascendentes; depende y estd exclusivamcnte determinada por la vida —tomada 
esta como impulso instintivo necesario vegeto-animal hedonista, por debajo de 
toda conciencia reflexiva y libertad— la cual a su vez estd determinada de un 
modo ciego e incoercible desde las condiciones temporaries e his tor teas en que se 
inscribe. Todo es, en defimtiva, impulso irracional determinado por ei tiempo 
y la historia . 

Tal concepcion vitalista de ia cultura iermina, pues, en un historicismo 
relativista y, como tal, esceptico; y se nutre de un empirismo irracionalista ciego 
y determinista y, en ultima instancia, materialista. 

En sus manifestaciones extremas —como las de Nietzsche — llega a la exab 
iacion de la vida por si misma, por el placer de vivirla —hedonisino— contra 
ei espiritu y los valores de la cultura, a la expansion vital del hornbre, lisa y 
llanamente como tal, contra todas las exigcncias espirituales de la verdad y del 
bien y contra toda cultura. Tal la concepcion del “superliombre” de Nietzsche, 
a la que tambien paga tributo nuestro Ortega en El tema de nuestro tiempo. 
tiasia ahora, viene a decir Orlega en pos de Nietzsche, se ha hecho depenaer el 
valor de la vida de valores culturales ajenos a ella, a los que sirve; sc la ha 
enajenado. En cambio, en nuestro tiempo, dice Ortega, la vida con sus valores 
Vitales intrinsecos toma conciencia de que vale por si misma, por ei-mero placer 
o deporte de vivirse. En el fondo, tal tesis es un retorno al epicureismo o hedo- 
nismo empirista. 
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De ahi la conveniencia de analizar los conceptos de vida y cultura, para de * 
ierminar $us telaciones. 

2. — La vida tiene multiples y diversas manifestaciones, se realiza de diver- 
sas formas. Pero por debajo de sits mas variadas realizaciones, un ser se mani - 
fiesta con vida cuando los elementos que lo forman no son un conglomerado de 
seres, sino las multiples partes de un ser total, bajo cuya unidad obran como 
partes o instrumentos y para bien del todo. Brevemente, la vida es una accidn 
que procede y termina en el agente, que perfecciona al ser viviente como una 
unidad . 

Pese a tal cardcter de inmanencia, constilutivo de la vida, esta no se realiza 
sin una referenda y asimUacidn, tambien esencial y constitutiva, del objeto 
trascendente a ella. En la vida inconsciente vegetativa, esta incorporacion trans - 
formadora del ser trascendente al ser inmanente es material. Peio desde la vida 
sensitiva, imperfectamente consciente, hasta la vida intelectiva, perfectamente 
consciente, semejante referenda al ser trascendente como espedficante o cons - 
titutivo extrinseco de la vida inmanente y su incorporacidn a ella, se realiza no 
de un modo fisico o material, sino inmaterial o intencional: el misrno objeto 
real trascendente comienza a existir de nuevo con una existencia inmaterial in¬ 
tencional en el sujeto cognoscente: en la unidad del acto vital inmanente del 
conocimiento coexisten conscientemente el sujeto y el objeto, y en cl conoci - 
miento intelectivo espiritual —enteramenle inmaterial — coexisten sujeto y ob¬ 
jeto formalmente o en cuanto tales . 

La vida no se puede realizar sin la determinacidn especilicante, material 
o inmaterialmente, segun que se trate de la vida inconsciente o consciente del 
objeto trascendente. 

La vida —excepto la infinita de Dios, en que accidn y objeto se identifi- 
can — no tiene, pues, sentido por si sola. Cuanto mas inmanente o vuelta sobre 
si —como es la vida espiritual — tanto mas abierta y necesitada esta del ser Iras - 
cendente. La vida se realiza como accidn enriquecedora de si en la misma me- 
dida de su abertura o comunicacidn con el ser o bien que esta mas alld de ella. 
La vida como valor en si desvinculado de la trascendencia, no tiene, pues, sen¬ 
tido. Ni tampoco lo tiene por el placer de su actuacion, ya que dste no es sino 
medio concomitante para alcanzar el bien o fin trascendente con que ella se 
perfecciona. No es el placer del comer, por ejemplo, quien perfecciona nuestro 
cuerpo, sino el alimento ingerido desde fuera. El placer es un medio para reali¬ 
zar mds facil y suavemente esa accidn que termina y se perfecciona con la asi- 
milacidn del objeto exterior a ella. Incluso hay casos en que se realiza la perfec- 
cidn del acto vital con ausencia de placer. Otro tanto ocurre con todos los de u 
mds placeres vitales; nunca son por el placer mismo, sino por otro bien —del 
individuo o de la especie — trascendente al acto vital placentero. 
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3. — Hay en el hombre una triple zona de vida, esencialmente distinta: una 
de vida vegetativa o fisiologica, inconsciente y material, especifica de las plan- 
tas; otra de vida consciente, dependiente de los organos materiales, que aprehen- 
de las cosas concretas sin aprehenderlas como ser u objeto ni al propio cognos¬ 
cente como sujeto: la vida sensitiva, especifica de los animates; y, finalmente, 
una de vida perfectamente consciente, especifica y exclusiva del ser espiritual, 
por la cual se aprehende formalmente o como tal el ser u objeto trascendente y, 
correlativamente, el ser o sujeto inmanente: la vida de la inteligencia. 

Estas tres vidas coexisten en el hombre, pero de un modo organicamcnte 
subordinadas: la vegetativa a la sensitiva, y esta a la intelectiva-volitiva o espi- 
ritual La vida sensitiva, en efccto, depende de los organos formados y nutridos 
por la vida fisiologica. Y sabido es como toda la vida intelectiva no.iogra alcan- 
zar su objeto propio, el ser inmaterial, smo a traves de los objetos de la sensa¬ 
tion, y, por ende, en estrecha dependencia con esta vida sensitiva. Las tres vidas 
aparecen asi subordinadas en una unidad jerdrquica, que culmirta en la vida 
espiritual, de la inteligencia y de la voluntad, como vida especifica del hombre; 
fin supremo al que se ordenan las dos restantcs y en cuya actualization o perfec¬ 
tion encuentran aquellas, por eso mismo, su propio cumplimiento y razdn de ser . 

4. — Pero a su vez esta vida espiritual suprema del hombre, aparece abierta 
y arrojada hacia el ser —verdad y bien— tiascendente y, en definitiva, hacia el 
Ser infinito de Dios, en cuya posesion como Verdad y Bien, alcanza la perfec- 
cidn inmanente de su vida espiritual: de su inteligencia y voluntad, respectiva- 
mente. Paradojalmente pues, la vida, sobre todo en su realizacidn mas perfecta, 
la espiritual, no puede realizarse en si misma, en su pura inmanencia, sino solo 
saliendo de si en busca de su esencial objeto y fin trascendente. La vida humana 
como pura vida y placer de vivir, encerrada en si misma, sin objeto alguno tras¬ 
cendente, se autoaniquila como vida, deja de ser vida. Solo en ei objeto y fin 
trascendente encuentra la especificacion necesaria para su actuation debida y el 
consiguiente gozo de su cumplimiento . 

Para alcanzar, pues, su intima perfection —cuya plenitud logra en la vida 
inmortal— la vida espiritual del hombre — y el hombre todo a traves de etta— 
ha de salir de si en una busqueda sin descanso de la verdad o ser trascendente, 
sobre todo de aquellas verdades necesarias para organizar su propta vida —me¬ 
at ante la voluntad libre— en or den a la conquista de Dios, su Bien supremo: el 
conocimiento del propio ser, de su Fin o Bien supremo y de las exigencias del 
mismo —que la inteligencia formula en la norma moral— para su consecution. 
Y sobre todo, bajo esa vision de la verdad aprehendida por la inteligencia, prin- 
cipalmente del Fin trascendente divino y de sus exigencias para alcanzarlo —y 
en dependencia de el, tambien del fin de la sociedad y de los demds hombres— 
ha de encaminar su voluntad libre, ha de cmprender la marcha por ese camino 
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t'azado por la mteligencia, actnalizando y realizando la perfeccion de la propia 
Vida espirnuat inmanente, medianle el arr.or y la conquista paulatina del Bien 
infinite de Dios y de la realizacion de sus exigencias morales . 

Seme] ante perfeccionamiento de la vida espiritual pone or den en todo ei 
hombre, tambien en las zonas inferiores de su vida, para hacerias cumplir preci 
samente con su propia finalidad de servk y ayudar mas eficazmente a la peejee * 
cion de la vida espiritual. Esta, consciente y libre, impregna de sus bienes, 
espiritualiza o humaniza a todo el hombre ; el opaco ser y vida material vegeto- 
sensitiva del hombre se ilumina por la vida del espiritu, que la atraviesa \ twins- 
forma y hace participe de sus bienes: la vida fisiologica y animal se ubican en 
sus-propirs limites, no solo sin eniorpecer la vida espiritual, sino tambien ayu- 
dmido a vu mejor y mas eficaz desarrollo y perfeccionamiento. 

5. — Tal desarrollo armonico de todo el hombre , de las tres viaas jerarqui- 
camente subordinadas —sin extralimitaciones ni absorciones por parte de la 
vida vegeto-animal con desmedro de la espiritualidad— culminando en el des¬ 
arrollo de la vida intelectivo-volitiva, teorico-practica , del espiritu con la conse - 
cucion de la verdad y del bien trascendentes en camino de la consecucion plena 
de la Verdad y Bien divinos, desarrollo realizado de un modo consciente bajo 
la direccion de la libre voluntad humana, es precisamente lo que constituye el 
humanismo o la cultura. La cual, como la perfeccion integral y jerdrquica del 
hombre que este reflekiva y libremente busca, es esencialmente teocentrica: no 
se imprime como desarrollo armonico y jerdrquicamente uni tar io en la mm a - 
nencia del ser del hombre, sino mediante una actividad abierta y ordenada 
desde su inmanencia hacia mas alia de si, al Ser o Bien trascendente divino, 
en direccion al cual tambien se ordena con los demas seres . 

Tal obra de perfeccionamiento humano humanamente realizada, es deck, 
bajo la direccion y mandato de la vida intelectivo-volitiva, especifica del hom¬ 
bre, llamase humanismo en cuanto procede de la actividad especificamente hu¬ 
mana —causa eficiente— y se ordena a perfeccionar al hombre como hombre en 
su unidad integrada de partes jerdrquicamente ordenadas —causa final—; y se 
llama cultura en cuanto tal obra de humanizacion del hombre, tal humanismo, 
no se realiza de un modo natural o espontaneo, sino reflexivo y libre, por una 
impronta que el espiritu —la voluntad bajo la direccion de la inteligencia, 
iluminada a su vez por el ser o fin trascendente con sus exigencias normativas— 
imprime en toda la vida y ser del hombre organizando el desarrollo o cultivo 
—de alii cultura— de las diferentes zonas de la vida humana —y por esta del 
ser humano— de un modo integral y en una unidad jerdrquica de acuerdo a 
las propias exigencias del ser humano o de su fin, que son correlativos. 
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6. — Para lograr mas plenamente esta humanizacion o cultura del propio 
ser y vida, el hombre necesita echar mano de las cosas materiales y del propio 
cuerpo. Y con el fin de obtener de las cosas y de su propio cuerpo un mas ade- 
cuado servicio a la vida de su espiritu, o sea, con el fin de conseguir que los 
objetos materiales le ayuden mas eficazmente a desarrollar su vida especlfica- 
mente humana, el hombre modifica y transforma las cosas, imprime en ellas 
nuevas formas, con las que encauza sus fuerzas materiales a la realization de 
las intenciones y propositos de su espiritu, desarrollando y canalizando las uir- 
tualidades y fuerzas ocultas en los objetos materiales. Es asi como nacen los 
objetos culturales de la tecnica y el arte — los artificiata, que decian los anti- 
guos— los objetos, que como tales no existen en la naturaleza, sino que son 
frutos de esta bajo la impronta del espiritu inteligente y libre que los actualiza 
y lleva a su propia perfection para hacerlos servir mejor a sus propios fines 
espirituales. De este modo las cosas son perfeccionadas, son hechas buenas en 
si mismas —buenos instruments, buenas obras de arte, etc.— pero siempre en 
relacion a proporcionar al hombre nuevos o mas adecuados medios de per fee- 
cionamiento de su vida espiritual, muchas veces a traves del perfeccionamiento 
de su vida material. Tales los instrumentos tecnicos, las maquinas, que, al par 
que ahorran esfuerzos humanos, proporcionan al hombre nuevos medios —vg. 
de habitation, de locomotion, etc.— para alcanzar una vida mas humana, de 
mas libertad del espiritu frente a las exigencias materiales . Mucho mas lo lo- 
gran las obras de arte, el lenguaje, la escritura, en mas estrecha relacion con 
el desarrollo de la vida espiritual. 

La cultura, pues, tiene como centro y fin el desarrollo armonico del propio 
hombre, de su vida espiritual sobre todo; pero el espiritu extiende sus dominion 
hasta el mundo de la naturaleza por la cultura, transformandolo bajo la direc¬ 
tion de la inteligencia y de la voluntad, humanizandolo, por e?ide, y creando 
un nuevo mundo, que no es ni el de la naturaleza ni el del espiritu, sino, el de 
la interference de ambos: el de los entes culturales: tecnicos, artisticos, signos, 
lenguaje, instituciones, ciudades, etc., en cuyo seno el hombre individual y so- 
cialmente, en su vida material y espiritual, puede mas facil, adecuada y plena¬ 
mente vivir y desarrollarse como hombre, cultivarse, humanizarse. 

7 . — A la luz de los principios expuestos se ve cuan infundada y absuida 
es la oposicion sehalada por los vitalistas e historicistas entre cultura y uida y 
mucho mas la supremacia y hasta la absorcion total otorgada a la vida por en- 
cima y aun contra de la cultura. La relation entre vida y cultura es la mismeh 
que media entre el ser como es y como debe ser bajo las exigencias de los valo- 
res absolutos captados por el espiritu. Por que la cultura esencialmente es vida, 
la vida superior del espiritu, reflexiva y librernente ordenada bajo la propia 
vida espiritual de la inteligencia y voluntad, a su vez especificada y dominadn 
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por las exigencias del ser o jin trascendente, e impregnando de esa verdad y 
bien trascendentes, aprehendidos por el espiritu, es decir, humanizando, todas 
las zonas inferiores de la vida material del hombre. 

El espiritu y la cultura no solo no se oponen a la vida, porquc aquel es 
vida en la mas encumbrada realization, y esta el fruto mas sazonado de aquella 
vida espiritual, sino que tampoco se oponen a las zonas inferiores de la vida sen- 
sitiva y fisiologica: solo se oponen a sus excesos, a sus desmanes opuestos a la 
vida suprema del espiritu; y } al cercenar sus extralimitaciones, no hace sino 
procurar el bien propio de estas vidas, el cual, en definitiva, por su esencial 
constitucion y subordination a la vida del espiritu , se mide por su servicio a 
esta vida espiritual Humana. La cultura, la verdadera cultura, no suprime ni 
ahoga la vida vegeto-sensitiva sin la cual, por otra parte, es imposible la pro- 
pia vida espiritual y la cultura — ni coarta su legitimo desarrollo dentro de la 
unidad jerarquica de la vida y ser humanos, de acuerdo a las exigencias de la 
vida espiritual y de los valores trascendentes absolutos que la especifican y dan 
sentido. Afirmar con Nieztsche que el espiritu y la cultura, y las exigencias de 
la verdad o del bien con las normas eticas, danan a la vida, es suponer que el 
hombre se especifica y realiza como hombre por su vida vegeto-animal, y que 
el espiritu no es vida ni pertenece a la perfeccidn del hombre, sino una degra¬ 
dation de la vida. Semejante afirmacion —a mas de la contradiction interna 
que la mina: es el espiritu unicamente y no la vida animal quien puede for - 
mular y sustentar tamaha tesis contra si misrno ~ supone la tesis maierialista 
de que el hombre no posee mas vida que la fisiologico-animal y carece de una 
vida propia consciente y libre, como lo atestigua nuestra conciencia . 

La afirmacidn de que el espiritu y la cultura estdn engendrados y depen- 
den totalmente de la vida material y que, por eso, pueden Uegar a oponerse y 
a perjudicar a esta y que, en definitiva, la vida los transforma y aniquila, nace 
tambien de una concepcidn materialista que niega categoria propia a la vida 
espiritual, como vida esencialmente superior a la de la materia y nutrida en 
su propia inmanencia activa desde la trascendencia por el ser y los bienes o 
valores absolutos . 

8. — Pero la verdad es otra, enteramente contraria . El espiritu y la cultura 
no son productos que la vida material vegeto-sensitiva engendra, transforma y 
deshace. Es verdad que el espiritu en el hombre depende de la vida material 
en cuanto, para alcanzar su propio objeto inmaterial, necesita de las cosas ma- 
teriales y por ende de los sentidos que las captan; pero en si mismo es esencial¬ 
mente superior y, por eso mismo, irreductible a ella, en razdn del objeto formal 
propio de la inteligencia: el ser o esencia inmaterial de las cosas materiales, por 
encima y mds alld\ de todos los objetos de los sentidos, y en razdn de la libertad 
de su voluntad, que rompe el determinismo de las causas sujetas a materia , La 
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vida espiritual de la inteligencia y de la voluntad y la cultura que su ejercicio 
ordenado engendra, no solo es intrinsecamente inmaterial, como esencialmente 
superior a la vida material —causa eficiente espiritual— sino que esta objetiva- 
mente especificada y determinada por el ser —verdad y bien o fin— trascendente 
absoluto y, en definitiva, por el ser de Dios —causa final espiritual—. Depen - 
diente en su existencia y ejercicio de la vida material, la vida espiritual y la 
cultura la sobrepasan esencialmente, independientes como son en si mismas de 
esta, y se organizan asi y sustentan en su mundo propio superior e irreductible 
a la materia, por la actividad propia espiritual como causa eficiente, y el mundo 
del ser y bienes o valores absolutos —que son, en definitiva, por participacion 
o Bien infinito de Dios — como causa final, que desde la tiascendencia la deter - 
minan, tambien de un mo do absoluto, en cuanto a su especificacion. 
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AMERICA BIFRONTE* 


IV. EL COSMOS AMERICANO 

Quiza en nada sea mas patente la presencia de America originaria que en 
su hermosa naturaleza. “La impresion mas grande que tuve de America —nos 
dijo Sciacca cuando estuvo entre nosotros— fue el choque del espacio”; es que 
no se trata aqui de un espacio connatural al hombre, sino de un espacio que 
le supera; por eso hay un “choque de espacio” para el hombre no-ainericano. 
Pero todo eso puede ser mucho mas determinado, sobre todo si acudimos a las 
visiones clasicas del cosmos que se han dado en la historia de la humanidad. 


El cosmos griego 

El cosmos griego, el cosmos de los grandes filosofos de Grecia, se nos pre¬ 
sen ta como un aposento terminado y humano en cuyo centro se ubica sieinpre 
al hombre como medida del macrocosmos que le circunda. Como no es nuestra 
intencion hacer aqui antropologia filosofica (en realidad reservamos eso para 
otro trabajo) tomarernos como ejemplo, y muy sumariamente, el cosmos plato* 
nico y el cosmos aristotelico, distintos (pero no opuestos) del cosmos cristiano 
medieval y ambos tambien distintos del cosmos americano. Como se recordara, 
pues esto es muy sabido, en el Timeo de Platon anciano se describe la genera- 
cion del mundo y el lugar ocupado por el hombre, y en el cap. 8 del libro 
Lambda de la Metafisica, para no citar otras obras cosmologicas de Aristoteles, 
se describe el mundo fisico que debe habitar el hombre. El cosmos resulta para 
Platon un cosmos racional, no-libre, en verdad, ya que en el fondo la necesidad 


(*) Ver la primera parte de este trabajo: Sapientia, 43, p&gs. 33 - 45. 


America Bjfronte (II) 


91 


es ineludible; pero resulta, como decimos, racional y artistico hasta en sus 
meandros mas intimos. A partir de la fundamental distincion entre aquello 
que siempre es y lo que deviene siempre y que jamas llega a ser, es preciso in- 
iroducir una causa intermedia que haga ser al mundo fisico, habitaculo del 
hombre. Tal la motivacibn del demiurges cuya obra tiene su principio en la 
contemplacion suya de lo que siempre es, a partir del cual, plasmara una obra, 
el cosmos, “necesariamente bella” (Timeo, 28 a); entonces, entre lo que simple- 
mente es y lo que en modo alguno es pues siempre deviene, se situa este algo 
devenido que es el cosmos, la mas bella de las cosas devenidas. El cosmos pla- 
lonico ocupa el centro, el medio, entre lo que es simplemente y lo que cuasi 
no es, o, como dice el filbsofo, “aquello que siempre deviene pero que no es 
jamas”. Este es pues el mundo mas bello de los posibles mundos en cuyo cen¬ 
tro esta el hombre reflejando su intrinseca armonia; el demiurgos puso enton¬ 
ces la inteligencia en el alma, el alma en el cuerpo y construyo el universo 
para realizar asi la mas bella naturaleza de las cosas devenidas o llegadas al 
ser (30 b). Todo este cosmos bello tiene la tigura esferica que le es connatural, 
el centro equidistante de todos los puntos superficiales que le rodean, de modo 
que el cosmos esferico es asi imagen fiel de la figura mas perfecta y mas seme- 
jante a si misma, sometido al movimiento circular el mas adecuado a su rela¬ 
tion con la inteligencia y la reflexion; por eso el demiurgos le imprime al mun¬ 
do un movimiento de rotation que le hace volver sobre los mismos puntos 
(33 a); de ahi que el tiempo platbnico no pueda ser otra cosa que la imagen 
de aquello que no deviene ni es devenido, sino que es y es eternamente; el 
tiempo cosmico es pues “imagen movil de la eternidad” (37 d) y los astros los 
instrumentos de ese tiempo, astros todos ellos cuyo centro geometrico esta ocu- 
pado por la tierra y en la tierra tiene asiento aquello mas hermoso entre los 
seres devenidos o llegados a ser: el hombre. De ahi que el Timeo si bien en 
adelante sigue describiendo la obra y generaciones provenientes del alma del 
mundo, termine por una description detallada del hombre no solamente en lo 
que respecta a su alma y facultades espirituales, sino de su cuerpo por medio 
de una fisiologia del mismo lo mas pormenorizada que podia permitir la cien- 
cia de entonces. El mundo del hombre griego es, pues, un mundo racional y 
conocido, humano y dispuesto segun medidas y proporciones connaturales al 
hombre. El hombre platbnico ve al cosmos como a si mismo del que es una 
mera repetition armonica. Todo el cosmos esta referido a el y el mismo forma 
Jparte del cosmos, es del cosmos. 

Si ponemos nuestros ojos en el mundo fisico aristotelico, las conclusiones 
seran identicas, como lo hubieran sido si contemplaramos el universo de un 
Parmenides. El mundo de las estrellas fijas de Aristoteles y el de las estrellas 
moviles se disponen, como es sabido, conc^ntricamente desde Saturno hasta la 
Luna; el mundo sublunar es el mundo de la tierra, la cual se comporta como 
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la casa del hombre. No es necesario hacer una description mas detallada del 
cosmos aristotelico para nuestros fines. Baste senalar que para el, el hombre, 
especie ubicada en determinado genero, contempla tambien a la naturaleza 
fisica corned connatural a £1 mismo y el mismo es del cosmos; pero de un cosmos 
que lejos de serle hostil se le entrega como cosa conocida. Y mas aun que corno 
cosa conocida, como objeto independiente puesto delante de el se le entrega 
(si puede haber ya entrega) como siendo de £1 mismo, como parte suya; o como 
continente de el, como habitation suya. Todo el cosmos es de el, para el, y es 
contemplado desde £1. Si se nos permite la expresidn, el cosmos griego es un 
cosmos humano que tiene al hombre como patrdn de medida. Naturaleza y 
hombre se han compenetrado y son la una para el otro y este para ella. 


El cosmos europeo 

Para el hombre griego no era posible entonces ningun "choque del espa- 
cio”, como no lo es para el hombre europeo cuyo universo fisico esta determi¬ 
nado por una carga agobiante de historia. El mundo griego no da lugar a un 
"espacio” capaz de escandalizar al hombre; este cosmos, si bien sobreelevado £1 
mismo por la Redencidn, sigue siendo en su armonia fundamental semejante 
al cosmos cristiano medieval. No queremos, pues lo reservamos para otra oca- 
sidn, referimos a lo que nos gusta llamar la sacralidad del cosmos cristiano; 
baste decir que se nos presenta siempre, como ha dicho Buber, coino un apo- 
sento finito y conocido. Este “aposento M del hombre, como el cosmos griego, 
tiene el cardcter fundamental de haber hecho desaparecer por completo la ori- 
ginariedad de la tierra. La tierra que habita el hombre no se coinporta como 
una entidad estante y hostil, muda y cerrada. El cosmos grecoeuropeo ha sido 
de-velado, des-cubierto por el espiritu del hombre hasta hacerlo connatural a 
el; y sobre el ha agregado, sobre el cosmos des-cubierto, toda la obra de la cul- 
tura, del arte, de la ciencia y ahora de la tdcnica; esta especie de agregado se 
comporta no como un simple agregado en el sentido de yuxtapuesto a lo ori- 
ginario, sino como asumiendo el mismo cosmos por una especie de intususcep* 
ci6n metafisica, hasta el punto de hacer olvidar y desaparecer la originariedad 
del mundo fisico. La historia no solamente se ha superpuesto a la naturaleza, 
al mundo fisico, sino que la ha asumido historificandola o, mejor aun, huma- 
nizdndola. El hombre y la naturaleza se han compenetrado como por una es¬ 
pecie de trans-fusidn. El mismo tamano del cosmos europeo, tan medido, ni 
mezquino ni desmesurado, ha contribuido a esta “apropiacidn” que de 61 ha 
hecho el hombre. El cosmos ha sido des-cubierto y este acto de des-cubrimiento 
se sostiene, se acentua y penetra en 61. Por eso, lejos de haber en Europa un 
“choque del espacio”, el espacio es justamente el intervalo exacto y mesurado 
entre el hombre y las cosas, entre el hombre y el cosmos. 
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El cosmos americano 

America conserva casi intacta la originariedad de la tierra. El hombre se 
encuentra en ella a la intemperie, como sin casa, sin aposento, no como ocu- 
pando el centro de una mansidn cdsmica, sino siendo un atomo de ese mundo 
indefinido, puro espacio. El hombre europeo, cuando llega a America, lo pri- 
mero que percibe es “el choque del espacio”, las distancias que han dejado de 
ser aqui connaturales al hombre para transformarse en medidas cosmicas. Pero 
creemos que esta cuestidn del tamano no basta para caracterizar el cosmos 
americano; mds importante es todavia su absoluta originariedad, en el sentido 
de que nada hay sobre £1, que no se ha llevado a cabo sobre £1 ese trabajo de 
intususcepcidn metafisica implicado en la labor cultural del hombre que des- 
cubre el ser y mantiene siempre el acto de des-cubrimiento. El hombre ameri¬ 
cano, por paraddjico que pueda parecer al lector, no ha des-cubierto America, 
ni ha asumido a su tierra en la historia viva. Sobre este continente pasan cosas, 
sin duda, pero estas cosas resbalan sobre su superficie cuando son cosas no-ame- 
ricanas, o cuando son simplemente floraciones b^rbaras de la America origina- 
ria. Las pocas manifestaciones autenticas de America, no bien aparecen, no 
bien se automantienen por un acto de des-cubrimiento del espiritu, comienzan 
a ser devoradas por la America originaria. Y, lo que es peor todavia, corriente- 
mente, sobre el continente de la mudez entitativa no hay ni una emersidn de 
America des-cubierta por el espiritu (lo que seria lo aut^ntico) ni hay tampoco 
una asimilacidn plena (imposible mientras no se rompa la clausura originaria 
de America) de lo europeo como tal. Lo que hay es una cosa que quiere ser 
intermedia entre lo originario y lo no-americano, una cosa bastarda ni ameri- 
cana ni europea. Las mas pesimistas visiones de America, tienen en cuenta 
este aspecto miserable. 

El hombre griego veia al cosmos como su casa, finita y conocida. El hom¬ 
bre americano, ve al cosmos como algo que no le es connatural sino que le 
supera; ni es su aposento ni es conocido (en el sentido que le hemos dado al 
t^rmino). Siempre se es del cosmos en America; el griego veia el cosmos como 
un objeto de conocimiento proporcionado a el; el americano ve al cosmos no 
precisamente como un ob-iectum; se ve a si mismo como parte de una natura- 
leza originaria; el cosmos no es de £1, el es del cosmos, es cosmos, y est& perdido 
en el. El cosmos le es desproporcionado porque siendo el del cosmos, este le 
sobrepasa por arriba, por debajo y por todas partes. S61o un americano puede 
sentir en su totalidad la vivencia intransmisible para un europeo, de su propia 
naturaleza: la sensacidn de infinitud y de tristeza que sugiere la pampa como 
desde profundidades abisales; y no se trata de una tristeza comun como podria 
creerse, sino de cierta especie de tristeza cdsmica que nada tiene que ver con la 
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tristeza que se podria estudiar en manuales de psicologia; la sensacion de in- 
temperie que tantas veces hemos sentido los que hemos nacido en el campo 
argentino, intemperie no solo fisica, sino transfigurada en una intemperie on- 
tologica y radical que desgarra por dentro; sobre todo, (algo que ha sido obser- 
vado por europeos) la imposibilidad del didlogo para quien llega a compene- 
trarse a fondo de nuestro paisaje, sea el de la pampa o el de la alta montana; 
la mudez del hombre ante una naturaleza desnuda y originaria; porque el liom- 
bre es aqui una particula asumida por la naturaleza; contrariamente al hombre 
griego que termino por humanar a la naturaleza, aqui la naturaleza ha cos - 
mosificado al hombre, comunicandole a este su silencio; es decir, su mudez de 
tierra velada. De ahi el silencio y la imposibilidad del dialogo; no hay ya po- 
sibilidad de una relacion dialogica con la naturaleza pues los terminos ne- 
cesarios para establecer tal relacion han desaparecido o, mejor dicho, nunca 
han existido verdaderamente; si el americano no esta simplemente frente a la 
naturaleza sino que es asumido por esta y cosmosificado por ella, los terminos 
de tal relacion estan fundidos en un solo abrazo cosmico que impide la relacion 
intermediaria. Solo cuando por un ejercicio continuo de des cubrimiento de 
America, es decir, solo cuando por ese acto del espiritu America comienza a ser 
objeto para el hombre, comienza tambien a ser posible la relacion dialogica. 
Roto el abrazo cosmico de America, puede comenzar el dialogo del espiritu. 


V. DETERMINACIONES CONCRETAS SOBRE LO AMERICANO 

Sociedad de agregacion 

Como dejamos establecido en la primera parte de este ensayo, para que 
exista verdaderamente una comunicacion esencial del yo y el tu, no es sola- 
mente necesario que la conciencia del yo implique el descubrimiento del tu en 
el mismo acto de autoconciencia. Esto es general en el hombre, pero no basta 
para establecer una relacion de esencia a esencia. Es preciso que el tu sea ver- 
dadcramente tu y no un otro clauso; es preciso, como vimos antes, una recipro- 
cidad a la solicitud esencial del yo. Justamente situabamos la soledad del fil6- 
sofo en la situacion que resulta del rechfizo de parte del otro a su propia 
apertura hacia £1. Y dijimos tambien que este rechazo no es, en America, pre- 
cisamente, un acto de contradiccion expresa, sino una mudez y sordera absolu- 
tas; en realidad, una contradictoriedad resultaria mitigante del estado de desola- 
cion ya que habria —aunque negativa— una respuesta; la simple ausencia de 
toda conciencia respecto de la solicitud esencial que impide toda comunicacion 
verdadera, sume al yo en desolacion. Y cl filosofo debera muchas veces clausu- 
rarse en un monologo que no tiene la riqueza calida y. necesaria de la relacidn 
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dialogica. El filosofo, como el artista o el cientifico autentico (no el gran tec- 
nico como serxa el cirujano por ejemplo) aparecera, segun deciamos, como un 
ex-centrico, como una cosa fuera de lugar, como un demente, digno de las lima 
(si se le llega a atender) u objeto de la hostiliclad incesante. En definitiva, unica- 
mente encontraran la desolacion de si mismos en un medio mudo, sordo y pri- 
mitivo. Naturalmente que no es esto absolutamente general ya que la relacion 
esencial de hecho logra establecerse algunas veces; pero lo generico introduce 
al filosofo en el reino del estrepitoso silencio del mundo originario. 

Si la comunicacidn no es en general posible, los hombres americanos son 
extranos a si mismos y entre ellos; nada es estable, ni el orden de la cultura, 
ni de la ciencia, ni de la politica. Cada hombre es un islote de aislamiento 
completo. De ahi que pueda hablarse de una pseudo sociedad, en el sentido 
de una suma de individuos en los que no logra penetrar el amor societatis; las 
relaciones sociales, faltando la relacion esencial profunda, son negativas y men- 
tirosas pues el termino predominante de semejante relacion no es el otro (que 
es que como decir los otros y el todo del bien comun) sino el mismo transfer* 
mado en Yo omnivoro pues todo clebe ser y es referido al mismo. El yo ame- 
ricano es una cierta ipseidad a-social de la que no parte una solicitud hacia el 
tu, ni tampoco, si realmente surgiera esta solicitud, obtendria respuesta. La 
mudez del otro, la clausura del tu, se vuelve asi tragica, no para los americanos 
en general que padecen de esta mudez originaria, sino para aquellos pocos que 
han dejado de padecerla y estan abiertos hacia un tu inalcanzable y hacia un 
vosotros remotisimo y hostil. De ahi que la hostilidad del medio americano, 
es decir, de la sociedad americana, no sea una hostilidad del todo conciente, 
sino la hostilidad de la roca que no puede tener conciencia de mi llamado, de 
mi apertura y solicitud de trans-fusion. Es definitiva, es la hostilidad de lo ori¬ 
ginario no desflorado todavia por el espiritu. La sociedad americana es pues, 
en general, una sociedad que no lo es en definitiva, que es el primer pseudo de 
este continente de los pseudos. Agregacion, contiguidad, no union ni trans-fu¬ 
sion. Naturalmente que existen ya fuertes reacciones contra este medio origi- 
nario, pero tales reacciones han de enfrentar el constante peligro de la succion. 

Con la excepcidn del americano que ha logrado romper la clausura me- 
tafisica de lo que es en bruto, de la presencialidad muda, cada uno se encuen- 
tra a su vez clausurado en el medio de su accion, sea esta cientifica, artistica, 
y sobre todo politica. Pero la cosa se agrava porque entre el mundo de la ori- 
ginariedad pura y el mundo des-cubierto por el espiritu, o sea, entre la presen¬ 
cialidad muda del ser en bruto y la develacion del ser inteligible mas la paten- 
cia del Ser-total, se ha adicionado como por yuxtaposicion algo que no logra 
romper la mudez del ser en bruto por un lado y que no llega, por lo tanto, a 
ser patencia del Ser. En otras palabras, algo intermedio y bastardo, en el fen- 
do no-real, que se situa subrepticia y artificialmente entre lo puramente 
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estante y lo espiritual. En el medio americano, sometido a innumerables in- 
fluencias, esto es lo mds corriente: Entre la pura originariedad del medio y su 
des-cubrimiento por el espiritu, se adicionan formas nunca verdaderamente 
asimiladas y que pertenecen a la Teologia, a la Filosofia, a la ciencia, a la po- 
litica, a la economia. Pero como tales formas no son el resultado de una emer¬ 
sion del ser americano (ni pueden serlo) y como en ella no actua el acto espiri¬ 
tual de des-cubrimiento del Ser, todas esas formas son bastardas, inautenticas y, 
lo que es peor, son tremendamente hostiles a las emersiones autenticas y al tra- 
bajo del espiritu. 


Pseudo cultura 

Dos formas bastardas llaman nuestra atencibn en primer lugar. Estas dos 
formas son la pseudo cultura y la pseudo politica. Las formas culturales euro¬ 
peas, cuando son importadas en bruto, es decir, cuando no engarzan en un pre - 
vio des-cubrimiento de la entidad muda, se transforman en apariencias. La cul¬ 
tura es entonces un no-ser en el sentido mas aut^ntico de la expresion; es una 
superfetacion bastarda que no emerge de nada, que no tiene raices en nada, que 
se sostiene en la nada y de la nada. La cultura se transforma sobre el mundo 
originario en un verdadero mito, pero en un mito muy especial pues es un mito 
sin arraigo. La cultura estd asi en las nubes como una vision buena para ser 
contemplada pero de la que nada se sabe en definitiva porque no se pertenece 
a ella. La sociedad o pseudo sociedad se comenzard a cubrir de estas formas que 
en verdad no-son y se volverd asf portadora de una mentira constante. Cada 
uno vivird de una mentira, de una falsedad metafisica. Tal es el mito de la cul¬ 
tura. Unicamente superviven aquellas pocas formas culturales que han engar- 
zado en un acto de des-cubrimiento de la mudez estante. Pero algunas de ellas, 
cuando ese acto se debilita o desaparece, no tardan en ser tragadas o bastardea- 
das (lo que es igual). Miles de estos casos de succion podriamos citar. Recorda- 
mos este: Poco despu^s de principios de agio, un sacerdote italiano, el Padre 
Lavagna, dedicado a la arqueologia comienza a coleccionar piezas no sblo ar- 
queolbgicas sino tambien elementos de tiencias naturales. Con ellos se logrb 
fundar en Cbrdoba un Museo de Ciencias Naturales que ocupaba un lugar 
centrico de la ciudad. Actualmente ese museo no existe, tragado por la origina¬ 
riedad no bien desaparecib la labor del espiritu. Y asf se podrian multiplicai 
liasta el infinito los ejemplos a cual mds doloroso. Evideruemente, un buen mu* 
chacho porteno lamentaria la perdida de un stadium de ftitbol y no le interesa- 
ria la destruccibn del Museo de La Plata. 

No se trata entonces en America de la existencia de una decadencia de la 
cultura, de una cultura “desencarnada” como afirma Marcel de Corte, sino de 
la inexistencia de una cultura. Es evidenie que lo que pasa a America es por 
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tin lado natural desde que se situa en una epoca anterior al des-cubrimiento de 
la physis griega; pero, por otro lado, a esta originariedad se agregan formas 
bastardas que los griegos anteriores a la physis lio conocian. Luego, quien desee 
hacer cultura en nuestro medio, deberd primero haber de-velado la entidad mu- 
da del ser circundante y engarzar en lo des-cubierto aquello que crea y soste- 
nerle alii a costa de sacrificio y del esfuerzo de mantenimiento de este acto fum 
darnental. En Europa el medio mismo se encarga de decantar lo autenticamente 
cultc, mientras que en America lo autenticamente culto debe ser defendido ar- 
duamente y con pocas probabilidades de exito para que no sea derrotado por 
el medio. 


Pseudo politico, 

Otro gran pseudo es la politica vuelta casi imposible en un pais que se 
muestia hostil a las relaciones esenciales. Es perlectamente natural que si priva 
la America “antigua”, la America no descubierta, no develada por el espiritu, 
las relaciones politicas son solamente aparentes; no hay relaciones profundas 
sino contiguidad fria. El medio politico participa de la mudez y clausura de lo 
originario del ser en bruto y por debajo de las apariencias de relaciones poli¬ 
ticas se desliza una hostilidad esencial del yo al tu, del yo al vosotros y cada 
ciudadano se ve como una mismidad clausa y egoista. Siempre son los menos 
los que desean una verdadera reforma y adelantamiento de lo politico; todos 
los demas se acostumbran a vivir de mentiras y formas bastardas. La mentira 
fiente al tti y frente al vosotros se vuelve tistema. A veces, esporadicamente, los 
que han logrado de-velar America por ei espiritu, intentan un verdadero or- 
denamiento politico, pero no tardan en ser tragados por las fuerzas elementales 
de America originaria. Los partidos, pletoricos de apetitos, ya que se comportan 
como unas sumas de mismidades cerradas y egoistas, se disputan el bien comun 
como un botin personal. Pero no esto lo que aparecera en la superficie. 
De ninguna manera. Lo que aparecera sera la astucia elemental, originaria, que 
sabra presentar el interes sordido como generosidad, la crueldad como caridad, 
el fraude como honradez, la arbitrariedal como democracia, la deformacidn 
del pensamiento como libertad, la estupidez como “viveza”, la envidia por el 
sabio como ‘ interes por la education”, la bajeza, en fin, como virtud. Sobre 
todos los partidos y movimientos llamados aqui tambi£n de “masas”, represen- 
tan en gran parte una erupcidn nueva de America originaria. Es lo bajuno que 
teacciona succionando lo que se ha edificado a costa del vencimiento de la or- 
ginariedad. . 

Si tomamos un ejemplo reciente (no es el unico y podriamos inencionar 
muchos desde 1810 y aun antes), el peronismo, en cuanto fenorneno argentino 
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representa una erupci6n desde lo profundo de la America originaria, de las 
fuerzas elementales; pero si hubiese sido eso solamente, no hubiera tenido las 
consecuencias que tiene para la Argentina; a la eruption de lo elemental repre- 
sentativa de la entidad muda, agrego una copia mas o menos fiel de regimenes 
europeos. Y segun explicamos anteriormcnte, si entre lo puramente originario 
y la emersidn del ser inteligible mas la patencia del Ser implicada en aquella, 
se pudiera introducir un termino medio que no fuese ni el simple ser en bruto 
ni la emersidn (ya des-cubierto el Ser) del Ser, tal cosa en realidad no seria 
verdaderamente o, cuanto mas, se comportaria como una excrecencia completa- 
mente bastarda. Pues bien, el peronismo se situa en esa region intermedia pues 
a lo puramente originario yuxtapuso simplemente otras formas politicas. Eri- 
tonces, el hecho que tomara modelos europeos solo sirve para probar el caracter 
bastardo del movimiento. Tambidn ocurre entre nosotros que las ideologias poli- 
ticas (caso tipico los partidos llamados tradicionales), frente a la emersion de lo 
originario, lejos de intentar el penoso pero necesario esfuerzo de develacion del 
mismo por el espiritu, unica solution de los males politicos argentinos, simple¬ 
mente le oponen entes de raz6n que no hacen mas que chocar con el medio y 
la repulsidn general. Por fin, otros, representan ese mismo mundo elemental al 
que pertenecen por entero. 


La ciudad bastarda 

Nada quizi pone mas al descubierto la tragica situation de la Argentina 
como esa suprema aglomeracion de lo bastardo en un solo lugar que se ha con- 
vertido en el centro de irradiacidn de los pseudos que, como un miasma sutil 
va invadiendo todo hasta volver casi imposible la aut^ntica irruption del espi¬ 
ritu, o aeglutiendo entre sus fauces lo poco que ha logrado edificarse. Sobre la 
pura originariedad del medio no fue emergiendo por un trabajoso y autentico 
acto de des-cubrimiento, lo que hoy es Buenos Aires, sino que se yuxtapuso en¬ 
tre lo puramente entitativo y las formas no emergidas autenticamente. Por eso, 
lo porteno (al menos en general) se nos presenta como lo no-autentico, lo sin 
raices, lo no emergido desde abajo. Por un lado participa —apenas se mira lo 
que hay debajo de la superficie— de la barbara mudez originaria; y, por otro, 
de esta casi-nada siempre amenazante que es lo bastardo. Pero lo mis tragico 
para la generalidad de Buenos Aires, es que por esta yuxtaposicion de lo no- 
emergido, se va hnposibilitando cada vez mis el acto de des-cubrimiento del 
ser. Se va haciendo mas y mas aplastante el medio que solo aparentemente ha 
hecho desaparecer lo originario. Y, respecto del resto del pais, su visidn resultari 
cada vez mis deformada por dos causas: Por un lado, tendera a despreciar a lo 
que no es porteno porque lo que no es porteno tiene la originariedad entitati- 
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va a flor de piel y adoptard frente a las provincias un paternalismo despreciativo 
y absorbente. En realidad, lo elemental sigue siendo elemental asi se vista a la 
europea, se cubra de “macadam” y rascacielos, comp sigue siendo originario el 
churqui, la puna o el panuelo al cuello. Por otro lado, su triste situacidn de 
bastardismo espiritual, le impedira lo poco serio y autentico que haya descu- 
bierto el espiritu en el interior; por el contrario, reaccionara frente a ello con 
una barbarie elemental, como aquel interventor porteno que mando detener 
la publicacion de obras cientificas “inutiles”, o aquel incalificable insulto que 
gobemantes ineptos hicieron al espiritu del interior permitiendo un “concierto” 
de tango de un tal Mores en el teatro principal del centro del pais. 

Casi todas las manifestaciones “culturales” de la Argentina se pueden con- 
siderar ya como pertenecientes a la pura originariedad —como lo son casi todas 
las que provienen del interior— o bastardas —como casi todas las que proceden 
de Buenos Aires. Naturalmente que en todas partes existen intentos heroicos de 
develacidn por el espiritu en obras que tienen los caracteres de lo autentico. Pe- 
ro en la capital deben luchar contra el medio que tiende a bastardearlas y en el 
interior contra la pura originariedad que tiende a deglutirlas; sin embargo, es 
preferible la pura elementalidad entitativa a lo bastardo que termina por no 
tener remedio. Porque a partir de lo elemental es posible el acto de des cubri- 
miento, mientras que a partir de lo bastardo, no. Porque lo bastardo se ha 
interpuesto como una capa aisladora entre el Ser y el espiritu que es capaz de 
des-cubrir. Lo bastardo se manifesta en la vida cotidianizada del hombre del 
puerto que ha llegado a hacer casi imposible la meditacidn en el estrepitoso mu- 
tismo de Buenos Aires; se manifesta en cierta “miisica” cuyo prototipo es el tan¬ 
go emergido de las napas mas nauseabundas de la miseria humana y que bas- 
tardea los sentimientos, las pasiones, las costumbres y amenaza cada vez mas 
(si no lo ha logrado ya completamente) en extender su infiuencia bajuna por 
todo el pais. Creemos que esta cuestidn es cuestion de bien nacional y de amor 
de hermanos: es necesario destruir de algun modo su infiuencia o por lo menos 
delimitar y reducir la infeccion a su lugar de origen. Lo bastardo se manifiesta 
en el “hombre a la defensiva” que reduce su vida a la estupida contemplacidn 
de si mismo. I oda la historia argentina puede explicarse teniendo en cuenta 
el enfrentamiento unas veces violento y sanguinario, otras sin violencia fisica 
pero con intima belicosidad, entre la originariedad del interior y el bastardismo 
del gran puerto. Cierto es que existen algunos centros de vida espiritual que 
pugnan por sostener un acto fundamental de des-cubrimiento (lo saben los 
hombres de meditacidn de Cordoba, Tucuman, Salta, Buenos Aires, La Plata), 
pero esos nucleos de salvacidn deben agonizar constantemente y sin cuartel para 
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no ser tragados por la succion tremenda ejercida ya por America originaria, ya 
por la mas maligna todavia del bastardismo sureno ( 4 ). 


VI. UNIVERSITAS, LA GRAN AUSENTE 

<iQue decir de la Universidad? ,jEs que existe Universidad entre nosotros? 
^Porqu£ se trata de una pregunta previa: Si existe la Universidad en America? 
Si la respuesta es positiva, entonces es poco lo que se puede decir de ella; y si 
no existe, quiza sea bastante lo que podemos decir acerca de su ausencia. 

Pero tomemos las cosas desde el comienzo: ^Se ha pensado alguna vez en lo 
que seiia —para poner un ejemplo cercano— la fundacion de la Universidad de 
Cordoba apenas treinta anos despues de la ereccion de la aldea? <-Cuando el 
medio era un paramo no solamente espiritual sino tambien fisico? Porque las 
Uni vers idades europeas nacieron como una emersion de su propio medio; en 
el siglo XIII, cuando se constituyeron las Universidades, ya hacia varios siglos 
que el medio iba posibilitando cada vez mds decisivamente la aparicion de la 
Universidad; es decir, que la fundacibn de una Universidad era la simple san- 
cibn de un heclio, de algo cumplido, emergido definitivamente. Pero aqui, la 
fundacion de la Universidad fue siempre un injerto europeo sobre la pura 
originariedad del medio; lo fue la de Cordoba que se mantuvo tal, es decir, 


(4) Todo lo que hemos dicho es apenas un esbozo y una enumeration de algunas pocas 
cosas. Cabria agregar tanto como para escribir otro libro. Asi por ejemplo, nos intercsa ahora 
agregar esta nota sobre la posibilidad de la amistad autentica en America; es sabido que la 
amistad reposa sobre el problema de la comunicatibn con el otro que hemos tratado anterior- 
men te; y cuando el otro se comporta como una insula cerrada (el hurano de Aristb teles) la 
amistad no es posible; como dice el Platbn socraiico, “s61o te ama 'aquel que ama tu alma" 
(Alcib 131c) o, mejor todavia, “cuando nosotros conversamos, tu y yo..., es el alma que ha- 
bla al alma” lAlcib., 130 d-e) porque los amigos han logrado romper la incomunicabilidad 
primaria y han puesto todo en comun hasta el punto, segun el mismo lugar del Alcibiades, 
de que el amigo ve en la pupila del otro; “todo es comun entre amigos” segun la doctrina 
del hermoso Lysis (206c) y por eso hay reciprocidad (212d). De ahi que, si bien Aristb teles 
distingue varias especies de amistad comenzanclo por la amistad de utilidad y de placer (que 
duran apenas lo que dura lo util y lo placentero), la verdadera amistad es la amistad en el 
bien honesto piles “cuando la buena voluntad es redproca es amistad” (Eth. Nic„ VIII, 2) y 
el tu se comporta para el amigo como un otro yo (Elh. Nic., IX, 4); en pocas palabras, la 
amistad, segun dice Santo Tom5s, es el amor de mutua benevolcncia fundado sobre alguna 
conmutacibn (S. Th I ll, 65, 5). Pero esto no es otra cosa que la comunicacibn profunda 
entre el yo y el tu que pone en comun lo propio de los dos creando una relacibn nueva sin 
la que el hombre no puede vivir. En sentido coDtrario, es posible una repulsa del otro que 
hacc iinposible toda comunicacibn y, por eso, toda amistad. El amigo se entristece con el 
amigo y se alegra con el porque lo del otro es como suyo; pero si uno se entristece del bien 
del otro, la amistad no existe y, en realidad, no ha existido nunca. Esta repulsa e incomuni- 
cacion se llama envidia que es la madre del odio (S. Th., II-II, 34, 6,ad 2) primero al prbjimo 
V principalmentc a Dios, de modo que lo contradictorio de la amistad es el odium alteris que 
se convierte en odium Dei , el supremo pecado de Lucifer. Por eso el envidioso caera en ]a 
injuria, en la maledicencia, en la burla y en la murmuracidn, no podri soportarse a si mismo 
en su radical soledad, en su luciferina clausura. 

En el medio americano, si lo consideramos en cuanto originario, la envidia y el resenti- 
miento son las dos grandes pasiones que vienea a sustituir la co-muni6n con el otro. La 
desolacidn aumentard y lacerard al hombre pues aquellos dos grandes vicios son como los ins- 
trumentos de la succidn ejercida por el medio originario. Toda autentica emersidn sera como 
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que se mantuvo siendo Universidad, mientras se mantuvo la europeidad de la 
misma; historicamente, la Universitas muere aproximadamente cuando son ex- 
pulsados los ultimos profesores jesuftas dc Cordoba y todos los que de alguna 
manera representaban mal o bien (mas bien mal que bien) el espiritu europeo 
que aun vivia tambien en algun ilustre profesor franciscano. Y el hecho de que 
hoy existan algunos pensadores autenticos aislados no invalida sino que confir- 
ma nuestra tesis. No se trata , como se habra percatado el lector atento, de estar 
en adoration mas o menos tonta y servil de iodo lo europeo , sino de afirmar 
que la Universidad era un injerto europeo y nada mas. Que es posible que el 
medio vaya siendo conquistado por el espiritu hasta que haga posible la emer¬ 
sion de una Universidad autentica, estd dentro de la doctrina que exponemos en 
todo este trabajo; pero lo que debe destacarse es que la Universidad en Ame¬ 
rica fue una brusca yuxtaposicion del espiritu europeo y particularmente espa¬ 
rto} que, para poder vivir, debia haber poseido una fuerza que nunca tuvo; un 
poderio interior que le hiciera posible triuufar sobre el medio originario. Pero 
esto no era posible. De ahi que la Universidad fuera decayendo cada vez mas 
como una planta enferma hasta el golpe de gracia del Dean Funes, la atroz de- 
cadencia de fines de siglo y principios del actual, el remate final de la “reforma 
universitaria” de 1918, que no fue ni reforma ni universitaria, hasta las actuales 
sombras de muerte que danzan entre sus claustros vacuos, solos, mudos tesligos 
de una vida espiritual ausente (como ya lo han dicho otros desde Houssay has¬ 
ta Castellani). Solo el amor de uno de sus hijos, hace posibles estas reflexiones 


por instinto atacada por las bajas armas de la envidia y la murmuracidn y hasta por el ano- 
nimo en este pais del andnimo como nos lo dijera don Jose Ortega y Gasset con su caracte- 
ristica franqueza. Muchas veces podemos comprobar que toda la pseudofilosof/a que en su 
oportunidad denunciamos (Filosofia y pseudofilosofia, en Guidn, nums. 12-13, Cdrdoba, 1951) 
esta en manos de resentidos y envidiosos, tipicos resultados de la originariedad del medio y 
hasta habrd algun caso en que la misma autenticidad del fildsofo se vea mancillada por el 
constante trabajo de esta cohorte de hienas. Es cierto que todo esto suena muy fuerte y do- 
loroso, pero son males que es necesario retratar en defensa de las verdaderas vocacioncs por 
la filosofia. Y mal conocido, en cierto modo, es ya mal disminuido. Notese la analogia del 
integrante de esta cohorte con la hiena, el animal nocturno y solapado que vive en los lugare* 
solitarios, en soledad matevola y cobarde, que se alimenta de carronas y especialmente de 
carnes putrefactas, de cadAveres y desechos descompuestos; es traicionera v ataca, por asi decir, 
andnimamente; ataca al hombre si lo encuentra dormido o descuidado y su voz es una inezcla 
de sonidos extranos y agudos, neurdticos, como las carcajadas de un desequilibrado o como las 
arcadas de vdmitos violentos. Sabe imitar, segun las supersticiones, la voz de los hombres y los 
pueblos primitivos la creian asexuada. 

Analogia triste y repugnante de esta especie que reflota sobre las aguas originarias dc nues- 
tro continente. Todo se reducirA para ellos a categorias mezquinas, pequenas, casi microbia- 
nas, se adheriran con ardor sectario a estas categorias minimas y todo lo sacriiicar^n por ellas, 
intrigar^n en las sombras y su amistad sera siempre amistad de lo util y de lo deleitable 
(pseudo amistad, prsajera como esos bienes), jamAs sera amistad del bien honesto, la amistad 
perfecta. Cuiddinonos muy bien de no dejarnos influir por su voz que imita la voz de los 
hombres, cuidemonos los que intentamos una dolorosa autenticidad filosdfica, de oirles y aten- 
derles pues en ese raomento la succidn de lo originario triunfa; cierto es, como dice Aristdteles, 
que “la amistad es mds necesaria en la adversidad. . . pero mas noble es tenerlos (a los ami¬ 
gos) en la prosperidad” (Eth. Nic., IX, 11); los que ejercemos la docencia de la filosofia, no les 
escuchemos nunca y siendo sordos cubrAmoslos dc un man to de olvido. No sea que no poda- 
mos decir despu^s como el maestro Sdcrates: “Por todas partes donde yo vaya, la juventud, 
como aqui, vendrd para oirrae hablar” (Apolog., 37d). 
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tan duras, pero, por desgracia, tan dolorosamente veraces. Pero como el amor 
autentico no es ciego y sabe esperar, creemos conocer el camino aspero de la 
recuperacion de nuestra Universidad. 

El medio originario termino, en la mayoria de los casos, por succionar lo 
que el espiritu habia creado sobre el, y lo que es peor, no lo hizo desaparecer 
limpiamente, sino que en lugar de una autentica Universidad tuvimos y tene- 
mos una cosa bastarda, una caricatura a la vez comica y angustiante de la Uni¬ 
versidad. Una creacion bastardeada que, paradbjicamente, representa a una 
■'Universidad' que persigue y llega a destruir a lo universitario. No disimulemos 
(y nos dirigimos a los universitarios y colegas) esta dolorosa verdad, no sigamos 
metiendo la cabeza bajo la arena y hagamonos cargo de la realidad tal cual es. 
Pero todo esto puede ser mejor fundamentado senalando con mayor precisidn 
lo que tenemos dicho mas arriba: 

a) Nos va a ser muy util guiarnos, sobre todo por una razon de orden, por 
las reflexiones de Salman en su obrita El lugar de la filosofia en la Universidad 
ideal ( B ), quien muestra con claridad que la Universidad es “emanacidn de la 
sociedad, organo privilegiado de su cultura intelectual, (que) debe servir a la 
comunidad que la ha hecho nacer y que le da los medios para existir” (p. 38). 
Aunque esto es, por cierto, muy sabido, es necesario que nos hagamos cargo de 
que si la Universidad, o lo que se tiene por tal, es emersion del medio y la en- 
contramos mala, es evidente que es mala porque el medio es malo; participa tan 
intimamente de lo originario porque el medio es, en su mayor parte, originario; 
tiene pseudo-maestros porque los tiene el medio; en fin, es mediocre porque los 
mediocres somos nosotros. 

b) A medida que transcurren los siglos desde el 1200 hasta hoy, los cono- 
cimientos se extienden, se complican, se diversifican, hasta tal punto que dos 
cosas se vuelven necesarias: por un lado, una formacibn especial anterior al es- 
tudio de cada ciencia y, por otro, los equipos de trabajo en los cuales todos sus 
miembros sean serios y formados. En nuestra America bifronte, originaria por 
un lado, apenas autentica en una fina arista por otro, esto resulta imposible: 
Hablar de trabajo por equipos entre nosotros es un engano o un error muy 
cruel. Quien desee hacer una investigacion a fondo y extensa, tendrd que valerse 
de sus solitarias fuerzas, debera gastar lo que no tiene en los libros esenciales 
(y a veces ni siquiera lograra los libros), tendrd que agonizar en una total deso- 
lacion, sin instrumentos de trabajo, sin laboratorios, sin bibliotecas, sin mu- 
seos. <[C6mo lograr entonces esta lejana y maravillosa “formacion pluridimen- 
sional” de que nos habia Salman? ,:C6mo lograr entonces que la Universidad 
como un todo sea un solo gran equipo de trabajo en que se realice una suprema 
labor de integracibn? ^Puede lograrse esto edificando ciudades universitarias o 


(5) La place de la philosophic dans VUniversite ideale, Montreal-Paris, 1954, 
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creando grandes institutes que permanecen como grandes habitaciones vacias 
porque no existe n-ada con que llenarlas? 

c) Esta claro entonces que existe una verdadera imposibilidad de llevar a 
cabo la mision fundamental de la Universidad como tal. No negamos, entien- 
dase bien, todo el bien que la Universidad aun asi puede hacer, pero es evi- 
dente que la reflexion cientifica que comporta tres dimensiones fundamentales, 
la sistemitica, la histdrica y la cientifica, se encuentra trabada en algunos casos, 
y, en los mas, sencillamente no existe. Y si estas tres dimensiones no se cumplen 
organicamente no nos queda mas camino (para no habiar mis que del menos 
grave) que el del "amateurisme pre-scientifique” de que habla Salman. 

d) Es asi c6mo, a pesar del medio, en aquellos sectores que han logrado 
superar lo originario, surgen a veces verdaderos maestros que deben agonizar en 
desolacion completa, los que padecen a su vez, generalmente, de una formacidn 
unilateral, debida, precisamente, a la falta de integracidn y de formacidn or- 
ganica que la Universidad no ha podido darles. Por desgracia, a veces debido 
quizi a la dureza del medio, las opiniones del maestro se vuelven ley seguida 
fielmente por sus epigonos (que por ser tales no son discipulos) entre los que 
hay fieles y apdstatas porque no se entiende, ni por tanto se acepta, la leal di- 
versidad de ideas y, en lugar de escuelas, tienden a la fundacidn de sectas que 
mas tienen de adhesidn personal que de autentico filosofar. 

e) Infinidad de pseudo-maestros hacen oir su voz con todas las apariencias 
exteriores del maestro autentico, “camouflando” su no-saber con una astucia y 
rapidez no f idles de discernir al observador desprevenido. Cuando es uno de 
esios el fundador de una secta, entonces se movera habilmente la propaganda, 
la adhesion personal, la detestable “politica”, el “acomodo”, los apetitos insa- 
ciables, las presiones morales, el sectarismo religioso o antirreligioso, cuidando 
siempre, claro esta, de “guardar las formas”. 

/) Estas “casas de estudio” (como dicen los diarios), al faltarles aquello que 
las convertiria en Universidades vivas y actuantes, al no realizar jamas la labor 
de integracidn de la cultura, no llegan mis que, en el mejor de los casos, a la 
produccion de profesionales mas o menos “hechos”, mis o menos bien “confec- 
cionados”, mis o menos “terminados”, como robots que solamente saben hacer 
una sola cosa espedfica, expertos distinguidos a veces, talentosos otras, en esta 
estrecha especialidad suya, pero absolutamente vacios de verdadera cultura hu- 
mana, viva y actuante. El gobierno de las Universidades siempre va a parar a 
manos de “profesionales” (y no puede ser de ptra manera, por cierto, ya que 
es lo que ella produce) que ni siquiera pueden entender lo que es la Universi¬ 
dad por la sencilla raz6n de que no son universitarios y entonces “hacen” una 
“casa de estudios” a imagen y semejanza suya. No podemos olvidar a aquel 
<, profesor ,, de historia de la filosofia que nos dijo en cierta ocasion que poseia, 
/a mas completa bibliografia de historia de la filosofia; al interrogarle sorpren- 
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dido dc semejanle fendmeno, resulto que tenia en su casa todos los manuales 
de historia de la filosofia “que han aparecido en espanol” (sic). Esto, con 
mayor o menor grado, porque hay una casi infinita gradacion que va desde el 
caso que narramos hasta el hombre muy informado y erudito en bibliografia 
extranjera leida en los catalogos y que snbe engahar a medio mundo comen- 
zando por si mismo, es la cruda realidad del profesionalismo. 

g) Por ultimo, queremos agregar algo acerca de la “organizacion universi- 
taria”; porque unos mds, otros menos, todos perciben esta situacion originaria 
y, entonces, para hacer obra universitaria y para “encauzar” a la “casa de estu- 
dios” hacia “sus grandes destinos”, se promulgan desde leyes universitarias (que 
podrian ser perfectas en el papel) hasta “organizaciones universitarias’* que se 
comportan como una marana formalista que nadie cumple porque no tiene 
nada adentro; en t^rminos de logica clasica, se trata de formas sin contenido. 
<jY qu£ decir de los “planes de estudios” que cambian siempre buscando una 
salida aut^nticamente universitaria sin reparar que no son los “planes” los que 
solucionaran el problema porque el problema estd en los hombres que habran 
de cumplirlos? Y estos, al menos como equipo, no existen. 

Y volvemos a lo mismo: S61o mediante el esfuerzo y la agonia cons tan tes 
por romper la originariedad entitativa del medio para engarzar en el la vida 
del espiritu, es posible no la solucidn, sino abrir la via que nos lleve a la so- 
lucidn, es decir, a la Universidad autentica; porque ni siquiera este esfuerzo 
inicial basta, esfuerzo tantas veces comenzado y tantas veces fracasado; todavia 
resultara mds dificil mantener lo conquistado contra la succion del medio hasta 
que sea definitivo. Mientras tanto, la vieja y venerable Universitas , seguird 
siendo la gran ausente. 


CONCLUSION 

“Lo grande sdlo puede comenzar como tal. Su comienzo es, inclusive, siem¬ 
pre magno. Lo pequeno comienza en lo pequeno: su dudosa grandeza consiste 
en empequenecerlo todo; pequeno comienza en la decadencia, que tambien 
puede llegar a ser grande en el sentido de la desmesura de su propia aniquila- 
cidn. Lo grandioso tiene grandes comienzos y conserva semejante condicion por 
el libre retorno a su grandiosidad: lo grande llega asi hasta el fin”. Estas pala- 
bras de la Introduction la Metafisica de Martin Heidegger (trad. Estiu, 51-52) 
pueden servirnos en lo que tienen de universal, para comprender a fondo el 
problema de America. En efecto, lo grandioso, lo autenticamente grande, solo 
puede comenzar como tal. De ahi que grande es la filosofia griega desde los 
comienzos, es decir, desde los magnos momentos del desqubrimiento de la physis; 
grande nace el pensamiento griego desde los jdnicos y grande concluye con Aris- 
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toteles. Es exacto decir que “lo grandioso tiene grandes comienzos” y, respecto 
de la filosofia, lo autenticamente grande siempre ha comenzado con un acto 
original de des-cubrimiento del Ser; este acto fundamental ha faltado en la 
mayoria de los pueblos de la tierra los que han debido vivir siempre a expen- 
sas de las pocas culturas nacidas de un original y grandioso primer acto funda¬ 
mental. Los otros pueblos han tenido cuanto m&s una especie de coloniaje 
espiritual, salvo que a su vez reiniciaran per un acto primario (como San Agus- 
tin, Santo Tomas, Hegel) lo grandioso como tal. De este modo, lo grandioso, 
para serlo de veras, ha de ser original; lo grandioso, aunque pueda estar (y de 
hecho no puede no estarlo) en una determinada tradicion, ha de tener un valor 
debido a el mismo, que emerge de si mismo, que sale, de si, desde las profun- 
didades del Ser. De lo contrario, nada habra de grandioso en un pueblo; v, 
comenzar por lo pequeno significa comenzar por la decadencia, como comenzar 
por la muerte de si mismo antes de haber vivido. Es pues, morir siempre o 
vivir de prestado que es una de las maneras de no-vivir. Se tendia, claro esta, 
existencia bioldgica, poderio material o cualquier otra cosa desmesurada, pero 
nunca se habra logrado vivir de veras; la obra del espiritu, la cultura, no exis- 
tira realmente ni podra existir porque por lo pequeno s61o puede comenzar lo 
pequeno; en efecto, “pequeno comienza en la decadencia, que tambien puede 
llegar a ser grande en el sentido de la desmesura de su propia aniquilacion”. 
De modo que para un pueblo, no tener originalidad cultural, nos guste o no 
nos guste, es vivir colonialmente; pretender lo que todavia no se tiene o vivir 
de ficciones es comenzar por la decadencia, comenzar por lo pequeno y tender 
asi a la aniquilacion compfeta. Buscar el propio ser, des-cubrirlo y sostener ese 
acto de descubrimiento, es haber hallado lo grandioso por modesto que pueda 
parecer; es ser grandes desde el principio o, lo que es igual, es ser originales y 
permanecetf como tales hasta el fin. No es otro el caso de America y Argentina; 
si hemos de ser grandes debemos serlo desde el principio; no comenzar por lo 
pequeno, por lo est^ril, por lo bastardo. Si tenemos en cuenta todo lo que he¬ 
mos escrito en esta obra, ahora podemos hacernos una pregunta ante la que 
nadie puede quedar indiferente; y que es ineludible: ^Cual es el camino de 
America? <fEs posible hablar de una originalidad americana? La conclusion no 
puede ser mas clara: Si hemos situado a America en un estado anterior al des¬ 
cubrimiento de la physiSj aun no se ha manifestado su originalidad si es que 
va a tenerla; por lo pronto, esta a nuestro alcance, primero, un esfuerzo por 
bucear en busca del des-cubrimiento americano de la Realidad y, segundo, un 
imprescindible combate a muerte contra lo que hemos llamado “lo bastardo’, 
que se interpone como una capa aisladora entre el Ser y el espiritu que es 
capaz de penetrarlo. Queda pues abierto el camino para una verdadera origi¬ 
nalidad americana; pero, para ello, es necesaria una previa actitud de humildad 
frente a la realidad; nadie como el americano necesita tanto de esta humildad 
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frente al Ser y s61o mediante esta humildad le sera posible una originalidad, 
una vida propia. No es pues una utopia sostener que, a pesar de la originarie- 
dad entitativa de America, por eso mismo, America esta abierta a una origina¬ 
lidad totalmente suya e intransferible. Es decir, esta abierta a lo grandioso, 
distendida hacia ello y plena de posibilidades en ese sentido. Este comienzo, 
si es verdadero, no sera colonial ni bastardo; sera grande desde el principio o 
no sera nada. Y America podra ser entonces verdaderamente America . 


ALBERTO CATURELLI 
De la Universidad de Cdrdoba 



LA FAMILIA EN EL PENSAMIENTO 
DE GABRIEL MARCEL 


El caracter “concrete/’ de toda la filosofia de G. Marcel explica que al re- 
lerirse a la familia no se encauce su pensamiento dentro de formalidades pura- 
mente sociologicas o teologicas, ni siquiera siga las lineas rigidas de lo que la 
Escuela denomina “filosofia moral”. El mismo lo declara al expresar que no 
aporta “nada que se parezea a la exposicion de una doctrina. Se trata mas bien 
de una serie de reconocimientos orientados hacia un termino que nuestro pen- 
samiento no podria alcanzar directamente”. 

Ese cardcter concreto —por no decir existencial, palabra que a Marcel le 
desagrada ver aplicada a su filosofia— hace que se entrecrucen diversos aspectos 
(al fin de cuentas la realidad concreta no es “simple” sino “compleja”) y en- 
tonces le presta al pensamiento marceliano, que se aplica a la realidad tal como 
es, dos caracteristicas: 

1) Carencia de “sistema”; el mismo Marcel se ha negado a construirlo: ha 
preferido ser asistem^tico. Si a ello se aiiade su estilo fugado --temas entrecru- 
zados, forma de expresibn en espiral— se comprendera que Marcel sea un autor 
dificil. En compensacion, la exposicion de su pensamiento gana en vida. Mar¬ 
cel, se ha dicho, no “construye” sino que “horada” por medio de aproximacio- 
nes o “reconocimientos” como £1 diria. No por algo lo que seria el esquema 
fundamental de su pensamiento se llama “Posicibn del misterio ontolbgico; sus 
aproximaciones concretas”. 

2) Cierto sabor sacro, mejor religioso, sobre todo por una constante afir- 
macibn, expresa o subyacente, de lo transcendente. No se puede menos de re¬ 
cord ar que su tesis doctoral, jamas publicada, debia versar sobre los fundamen- 
tos filosbficos del misticismo, sobre las condiciones racionales del pensamiento 
religioso. “A decir verdad, anota Gilson, la tesis no se ha perdido, porque po¬ 
dria decirse que cuanto ha publicado desde entonces no habla de otra cosa”. 
Lo cual, por otra parte, no le ha dejado de valer el reproche, creemos que jus- 
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tificado, de Pierre Blanchard: “G. M. tiende a confundir la experiencia meta- 
fisica con la experiencia mistica”. ^Acaso no ha dicho Marcel en Du Refus a 
rinvocation que “precisamente se trata dc saber si entre la metafisica y la mis- 
tica, al fin de cuentas, existe una frontera precisable?”. 

- . " "wV 

* * * 

Las reflexiones de Marcel en torno a la familia fueron presentadas en dos 
conferencias, “El misterio familiar” y “El anhelo creador como esencia de la 
paternidad”, pronunciadas en 1942 y 1943, respectivamente. Ambas formaron 
parte, con otros trabajos, del volumen intitulado Homo Viator cuya traduccion 
castellana ha aparecido entre nosotros con el subtitulo del original frances: 
“Prolegomenos para una metafisica de la esperanza” ( 1 ). 

La familia, ante todo, esta ubicada dentro de esas realidades que, segun, 
una denomination de Marcel ya famosa, se llaman “misterios”; vale decir, rea¬ 
lidades en las cuales el ser humano esta como comprometido y que por consi- 
guiente no puede tratar de una manera impersonal y exterior. De esta forma 
son tratados los “problemas”, formados por datos exteriores y puramente feno- 
menales. Constituyen el drea de los llamados problemas cientificos, de los fe- 
nomenos catalogados, que en modo alguno dan cuenta de la riqueza de la expe¬ 
riencia misma, de su contenido. Lo que pertenece al misterio, en cambio, nos 
aporta algo que trasciende lo fenomenoldgico, sin que ello signifique la admi- 
sion de lo Transcendente en una simple primera instancia. 

Evocar el misterio familiar significa realizar un redescubrimiento en un 
doble sentido. En primer lugar, porque quiere decir enfrentarse con un con- 
junto inextricable de relaciones y presentimientos en los cuales uno esta “com¬ 
prometido” por el hecho mismo de ser. Antecedentes temporales, el linaje en 
cuya “sucesion de modalidades historicas el genero humano se ha individuali- 
zado hasta devenir el ser singular que soy yo”, palabras abstractas —paternidad, 
maternidad, filiacidn— que expresan la realidad de una existencia relativa dado 
que cada uno es sin haberlo querido o presentido, cada uno encarna “la res- 
puesta al doble llamado que unos seres se han lanzado en lo desconocido”; 
todo esto forma ese mundo de relaciones y presentimientos que ya desde la 
infancia alcanzamos a entrever de alguna manera. 

Por otra parte, el mundo del misterio familiar debe ser redescubierto pues- 
to que ataques de las mas diversas formas han acabado por presentarlo ante los 
ojos de muchisimos de nuestros contemporaneos como una simple formalidad 
biologica mas o menos comun y pareja para todo el genero animal; consecuen- 


(l) Edit. “Nova", Bs. As., 1954. 
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cias de la perdida del sentido de lo sacro, del respeto fundamental de la vida y 
de la muerte, de ese estado de amor y pcesia ante lo creado. 

Marcel ha afirmado categdricamente que “el hundimiento de las creencias 
religiosas... arrastra como consecuencia un derrumbe de lo* fundamentos natu- 
rales sobre los cuales se edificaban esas creencias”; y es dable entonces pregun- 
tarse si en el origen de esos fundamentos no reside una piedad de esencia ma- 
nifiestamente religiosa, “infracristiana” en el sentido de que es “el cimiento 
sobre el cual se construye un cristianismo autentico”. La dcstruccion esta to- 
cando esos fundamentos; por ello importa grandemente afirmarlos porque so¬ 
bre esos cimientos naturales se podra luego tirar las lineas de una construccion 
profundamente humana, por consiguiente espiritualista y —digamos la palabra— 
cristiana de la fam ilia. Lo que resulta ser, en definitiva, una aplicacion del 
axioma teologico: “gratia non destruit sed perficit naturam”. El estuerzo y la 
validez de las reflexiones de Marcel no pretenden otra finalidad, para no hablar 
de tesis, palabra que tambien le desagradaria. 

# # # 

Es menester aprehender la familia como un valor y una presencia; aprehen- 
sion que echa sus raices en la experiencia personal. Ese orgullo construedvo 
que se experimenta como una actitud —“respuesta”, dice Marcel— ante una 
investidura o jerarquia establecida de la que uno trata de permanecer digno, 
nos descubre el “valor" de la familia. Es lo que practicamente se llama el ho¬ 
nor del apellido, que se encarna en la autoridad del jefe y cuya anulacion lleva 
consigo la destruccidn de la familia como valor. 

La experiencia de la “presencia" familiar es sin duda mas intima y pro¬ 
funda; y quizas por eso m£s dificil de conceptualizar. Pero es evidente que 
“experimentamos” la existencia familiar como una defensa y lenemos concien- 
cia de un “nosotros” unido inseparablemente a un “en nuestra casa” dentro de 
un cierto ambiente de perennidad, de “siempre”. Hay como una presencia tu¬ 
telar que se encarna en los objetos, lugares y tareas familiares, cuyo debilita- 
miento trae aparejada la anemia de la conciencia familiar. “Alii esta, anota 
Marcel, una de las causas, y no de las menores, del empobrecimiento del sentido 
familiar en el proletariado de los grandes centros industriales. Alii donde pre- 
domina no, por supuesto, el nomadismo de la trenda y de la carreta, sino el del 
tabuco y de la pieza alquilada, la familia tiende a transformarse en una simple 
idea abstracta y, al fin de cuentas, en un nombre, en lugar de ser una esencia 
inhalada por un ser que apenas sabe que la respira, una esencia que impregna 
y satura insensiblemente todas las maneras de pensar, de apreciar y amar”. 

Unido estrechamente a los datos de valor y presencia hay otro par de ele- 
mentos que es menester tener en cuenta. Primero, esa especie de ritual familiar 
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en los modos y costumbres de toda familia organica y viva; en segundo lugar, 
la trama delicada de las tradiciones familiares (relatos, ejemplos, consejos...) 
que se van transmitiendo y contribuyen a plasmar la personalidad interior del 
hombre. 

Una observacidn atenta, no por repetida menos exacta, nos lleva a la com- 
probacidn de que esa “delicada arquitectura” de las tradiciones familiares y, en 
general, de toda la construccion de la familia, esta agrietada y comprometida 
peligrosamente. En ese proceso de disolucion han operado como elementos di¬ 
sol ventes las transformaciones operadas por la revolucion industrial que impri- 
mio un ritmo vital de tal aceleracion y apresuramiento que a veces daiio psiqui- 
camente al hombre e inevitablemente tendio a impedir la sedimentation de las 
tradiciones o habitus “que parece haber sido en todo tiempo la condition esen- 
cial para la genesis de las grandes realidades familiares”. Los progresos tecnicos, 
de ninguna manera reprochables en si mismos, no han sido incorporados a la 
vida cotidiana de modo que no se perdiese substancia humana. Claro que esto 
es mas Licil comprobarlo cuando ya la deshumanizacidn es un hecho que en la 
aceptacion y uso de los “adelantos” tecnicos. Es evidente, para ejemplificar, que 
los progresos tecnicos del quehacer culinario han hecho perder el encanto y 
humanidad de la cocina y mesas familiares, con su caracterfstico sabor patriarcal. 

La vida de las ciudades con la correspondiente despoblacion del campo, 
fenomeno alarmante y universal, han contribufdo en forma notable a la supra- 
dicha disolucion de la tradition familiar. Este punto ha sido observado desde 
diversos angulos, pero creemos que en cierto aspecto el de Marcel es enteramen- 
te original. Ha apuntado una cierta pretensidn, por lo menos implicita, de la 
vida de las ciudades que quiere triunfar “sobre la ley de alternacidn a la que 
estan sometidos los seres vivientes”, un esfuerzo por instaurar un regimen de 
vida sin estaciones, una huida del ritmo cosmico. Se trata de un aspecto de ese 
alejamiento de la naturaleza que caracteriza al hombre contemporaneo y que 
ha terminado por imprimirle un ritmo mecanico, deshumanizado. La epoca 
del “robot”... Pero no se desvitaliza impunemente: la esterilidad espiritual, 
el taedium vitae , el “mal metafisico” del aburrimiento son las consecuencias; 
“la inexpresable tristeza, dice Marcel, que se desprende de las grandes ciudades, 
tristeza sombria que se une a todo lo que es desvitalizado, a todo lo que es trai- 
cion a la vida por la vida misma, me parece ligada de la manera ntis intima a 
la destruction de la familia”. Ha habido un triste, trastrueque: La innata y 
valiosa facultad humana del asombro y la admiracidn en lugar de enfocar la 
naturaleza lo ha hecho hacia la proeza t^cnica “con un sentimiento de desafio 
propiamente luciferino”; en lugar de enfrentarse generosamente a la vida para 
darle gracias se ha observado para con ella una actitud de vigilancia desconfia- 
da; piensese en la profilaxis, en los seguros, en las medidas anticoncepcionales... 
La vida aparece entonces como un peligro o un enemigo; y biota un “pesimismo 
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radical” que constituye el fondo sobre el cual se construye hoy un numero cre- 
ciente de existencias. El hombre pierde el gusto a la vida, en consecuenda al 
trabajo, y nada raro que esa su existenda coagule “alrededor de algunas satis- 
facciones que, vistas desde fuera, pueden parecer increiblemente indigentes: la 
partida de bridge semanal, el partido de ititbol los domingos, derta recreacion 
erotica o gastrondmica. Por nada del mundo se perderia esas satisfacciones”; si 
llegan a faltar, esa existenda “se transforma en un desierto, en una noche” y 
la substancia general de la vida adquiere una insipidez “que en un momento 
dado puede llegar a ser nauseabunda”. Ahi esta gran parte de la temdtica nove- 
listica contemporanea para confirmar la cxactitud del diagnostico marceliano. 
Es que se han debilitado dos resortes vitales de la familia: la fidelidad y la 
esperanza. Explicar estos terminos significaria tocar uno de los aspectos mas 
originales del pensamiento del filosofo francos; pero no podemos exponerlo 
aqui in extenso . Algo, con todo, debemos decir recordando primeramente que 
esa fidelidad echa raices en experiencias de la mas profunda substancia humana. 

* * * 

Las ciencias, reino de la objetividad, del “problema”, se organizan con 
juicios “instructivos”, juicios “en el”, como los llama Marcel; son objetivos, 
admiten preguntas y respuestas, no son inmediatamente dados. Cuando faltan 
esas objetivas preguntas y respuestas, esa indiferencia hacia “algo que esta ahi”, 
hacia “un el”, estamos en presencia de un “tii” y tendremos los juicios en “tii”. 
Ese “tu” introduce un modo de presencia por amor; a medida que el otro deja 
de ser para mi un “tal”, un “el”, nos convertimos en un “nosotros”; es decir 
nos movemos en una comunidad. “El ser amado deja de ser un tercero para 
mi; la eficacia de su presencia es tan grande que yo voy siendo cada vez menos 
el para mi mismo”. Y nace espontaneamente el gozo, el gozo de un don, de una 
revelacion; la cosa ya no es una simple cosa, un objeto, una respuesta; yo cuen- 
to para ella y ella para mi: hay una implicancia. El arte y el amor estan en 
la misma linea del don y de la revelacidn. 

Lo interesante es que este tu —que no constituye un problema y que por 
ello es indemostrable, s61o captable y accesible en la experiencia— nos lleva al 
ser, porque el amor se dirige al ser del tu, no a sus cualidades o predicados; a 
lo que es, no a lo que tiene, que es algo sobreanadido. En cierta manera el ser 
que yo amo no tiene cualidades, lo aprehendo como totalidad como puro tu, 
como ser. “El amor y la amistad me revclan el ser de otro, haciendo de £1 una 
presencia para mi, al tiempo que yo soy presencia ante el, un Yo ante un Tu”. 
Consecuencia ldgica: el ser es participacion en el amor. 

El tu es indemostrable, dijimos; pero tenemos una experiencia que nos 
revela al otro y al mismo tiempo al ser: la fidelidad, el compromiso. Esendal- 
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mente hay alii una referencia a otro: no nos comprometemos con cosas; “nd 
hay fidelidad sino con relacibn a una persona”, ha dicho Marcel claramente. 
Nos encontramos con el tu y el yo, el yo que responde al “llamado” del primero. 
Por otra parte la fidelidad es incondicional. Se fundamenta sobre mi situacion 
y mi vida; en este momento dado, por ejemplo, le prometo a X. visitarlo mana- 
na; pasa ese momento, esa situacibn, pero la promesa queda en pie; quiere decir 
que no se identifica con ella y que se refiere a un yo que participa de algo que 
sobrepasa vida y situacion. Ese algo es el ser; la iidelidad es, entonces, una 
participacidn en el ser. “El ser, escribe Marcel en Eire et avoir, como lugar de 
la fidelidad. .. Acceso a la ontologia. La traicion como mal en si”, en cuanto 
negacion del ser. “Entreveo que no hay compromiso puramente gratuito, es 
decir que no implique una cierta torna del ser sobre nosotros. Todo compro¬ 
miso es una respuesta”, y la fidelidad resulta ser el “reconocimiento activo de 
un cierto permanente, no formal coma una ley, sino ontolbgico”. Segun lo cual 
podriase decir en consecuencia que la formula “estoy atado por tal compromi¬ 
so” encierra bastante mas que una simple ligura de expresion. La fidelidad, el 
compromiso, exigen algo: el don, la donation, la generosidad, lo que Marcel 
llama la disponibilidad, cuya negacion es la ocupacion de la propia subjetividad, 
del egoismo, negacion de la participation en el amor y por consiguiente, nega¬ 
cion de la esperanza: nace el pesimismo y, en su raiz mas profunda, la desespe- 
racibn. Indisponibilidad y desesperacion dicen negacion de “credito”, de parti¬ 
cipacion, de ser. “En la raiz de la deseperacion creo encontrar esta afirmacidn: 
nada hay en la realidad que me permita abrirle un credito; ninguna garantia. 
Es un comprobante de insolvencia absoluta. La esperanza, al conti ario, implica 
justamente ese credito”, y en su formulation autentica entra en juego algo que 
no depende de nosotros, un poder que garantiza esa experiencia de “comunibn” 
que es inseparable de la esperanza.. . 

* * # 

Es facil adivinar que cuanto hemos sintetizado brevemente encuadra la 
realidad familiar. Amor, fidelidad, esperanza, paredes maestras de esa realidad, 
se asientan, dentro de la construccibn marceliana, sobre cimientos metafisicos 
de la mds firme consistencia como que son los del ser. Y hay algo mds todavia. 
Seria errbneo confundir las realidades del hombre y de la vida en una sola y 
negar la transcendencia del primero sobre la segunda; de hecho toma posiciones 
frente a ella y liasta puede exponerse voluntariameute a su perdida. Se puede 
hablar entonces de un “pacto nupcial entre el hombre y la vida”, radicado en 
la confianza que aquel deposita en esta y en la respuesta de la vida en la con- 
fianza depositada por el hombre. Es en la familia donde vemos ese pacto en 
action y encarnandose. Su acto constitutivo es una union cumplida “no sblo 
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en el instante sino para durar: es una fundacion” que en modo alguno se puede 
asimilar^a un mero contrato juridico. Una concepcidn semejante, exclusivamen- 
te ‘ racional’*, deja a un lado esas disposiciones interiores profundas que evitan 
que existan “matrimonios aparentes” en su legitimidad y abre las puertas a 
cualquier doctrina divorcista. Ademds, si la sancion o consumacion conyugal 
es un nuevo ser, los esposos estdn atados por una ligadura de la dial son res- 
ponsables. A no ser que reduzcan todo a una concepcion animalesca, la propia 
voluntad de los padres condena toda tentativa de divorcio. 

Una perspectiva semejante esclarece el aspecto de la procreacion. En su 
base debe existir una generosidad fundamental que se apoya en ese “pacto nup- 
ciar’ al que hicimos referencia; “en el piano humano la obra de la carne de- 
biera ser la consagracidn de una realizacidn interior... pierde su dignidad y 
hasta se desnaturaliza si no es una accidn de gracias, una atestiguacion creado¬ 
ra”. Por consiguiente en todo aquello que impide esa corriente vital o mata 
sus frutos se podrd diagnosticar una radical desafeccidn del ser, “una contrac¬ 
tion por la cual un organismo espiritual se reduce, se deseca, se separa de la 
comunion universal en la cual tenia el principio nutritivo de su vida y creci- 
miento”. Lo peor es que a esa esclerosis se la llama emancipation y expansidn 
a esa atrofia; estamos ya dentro del area de la perversidn. La actitud contraria 
es la de la fidelidad, que Marcel denomina creadora, andtesis de ese desprecio 
sistemdtico de la vida que esta en la base de cualquier especie de maltusianismo. 

Esa fidelidad creadora, que por una parte asegura la firmeza de la institu- 
cion familiar y por otra la expansidn de su vida, si bien no esta adherida a 
ninguna concepcion religiosa determinada —aunque el Cristianismo le aporta 
un caricter nuevo y una proyeccidn transcendente— pertenece a esa religio que 
es un venero natural del espiritu humano que pareciera secarse en nuestro 
tiempo y que por tanto es menester reanimar a todo trance. Y por cierto que 
poco aporta a esa recuperacidn la presentacidn de un Cristianismo de puro 
time escatoldgico que puede herir o matar en las almas el amor a la vida, “el 
sentido etico-lirico del enjambre humano”. 

La sordera a los llamados de la fidelidad creadora responde a la perdida 
del sentido de la esperanza. Se ha cerrado la apertura a la vida, al infinito; y 
la esperanza, que es la antitesis del egoismo y del encastillamiento, se ha redu- 
cido a pequenas ambiciones y mezquinos intereses. A la perdida del sentido de 
la esperanza apunta como a una de sus causas “ese dato central de la psicologia 
del hombre contempordneo que constituye la inquietud” y que hasta ha con- 
tribuido, con otras fuerzas, a marchitar y ajar la frente de nuestra juventud. 

* * * 

La cura de los males familiares y una exacta estructuracidn de la familia 
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deberd ser de origen religioso y “verosimilmente no puede ser obra de los cris- 
tianos solos”. 

Un materialismo tebrico general se confunde siempre en el orden prdc- 
tico con una absoluta autonomia moral; creei se simple ‘ resultante de fuerzas 
puramente naturales” paradbjicamente conduce a comportarse como absoluto 
soberano en el orden de la propia conducta. Y todo esLo ha impreso su sello 
en el pensamiento y conducta de nuestro tiempo y tambien la familia se ha 
visto estrangulada por esos “dos sistemas de pretensiones”, olvidando que “ella 
no adquiere su valor y dignidad sino en funcion de una relacion central irre- 
ductible a toda casualidad objetiva, y que es la relacibn religiosa propiamente 
dicha, cuyas palabras: paternidad divina , constituyen la expresidn misteriosa e 
irremplazable". 

Es que, en definitiva, las relaciones todas de la familia, como las cosas 
humanas en general, no son por si mismas consistentes si no se relacionan a lo 
sobrehumano, a lo sagrado, a la relacidn religiosa: “lo humano no es autentica- 
mente tal, sino alii donde estd sostenido por la armadura incorruptible de lo 
sagrado: falto de esa armadura, se descompone y perece”. 


ANTONIO QUARRACINO 


NOTAS Y COMENTARIOS 


NOTAS CRITICAS DE FILOSOFIA 


Con la Introduction a la metafisica , que acaba de publicar la editorial 
Nova en traduccibn de Emilio Estiu, autor tambien de un estudio preliminar 
que la precede y que se titula “El problema metafisico en las ultimas obras de 
Heidegger*; tenemos, en castellano, casi todo lo fundamental del maestro ale-* 
man: desde Sein und Zeit hasta esta Einfuhrung in die Metaphysik, precisa- 
rnente. 

El libro que comentamos es, indudablemente, un texto clave no sblo para 
el pensar del autor, sino para la filosofia en general. Su temdtica, como toda 
la de Heidegger, estd fundada en la dialectica de los entes, las cosas, y el ser 
que los ilumina y los fundamenta. Y su metodo implica la voluntad de filosof^r 
en presencia del ser y los entes y no en lai alienacibn del filosofo frente a lo que 
otros dicen sistematicamente de ellos. Por eso, la voluntad propedeutica implica 
un regreso hacia el fundamento del pensar, que tambien es fundamento de la 
metafisica, pero que, por eso, la trasciende. 

Esta obra hace explicita, asi, la que bien podriamos llamar metabasis del 
genero, el paso de la cuestibn del ente a la cuestibn del ser que, en Heidegger, 
se tematiza al preguntar no <fque es el ente?, ni, inclusive, ,fque es el ser?, sino: 
Ipor que es en general el ente y no mas bien la nada? Al retomar tal planteo 
que parecxa resolverse en Was ist MetaphysikI, por una afirmacibn de que hay 
la nada, Heidegger sugeriria, ahora, que la pregunta por el ser, frente a la nada, 
tiende a mostrar, mejor, una inmersibn del ser en la cuestibn del fundamento co¬ 
mo abismo, Ungrund, Urgrund, Abgrund, Es decir, como vertigo del ser ante 
una negativa presencia cuyo acceso estd eri la apertura misma del preguntar, ya 
que toda respuesta implicaria una solucibn en el piano del ente y traerfa, de 
nuevo, el olvido del ser. Todo el temario del libro, por lo dem£s, gira en torno 
a e$a cuestibn fundamental, se la vea desde el punto de vista etimolbgico, desde 
el punto de vista histbrico o desde el punto de vista analitico. 

Por otra parte hay que decir que la traduccion de Estiu es buena y su prb- 
logo muy util. Subraya algunos aspectos especiales del bltimo Heidegger y se 
integra con distintos trabajos que, sobre el tema, estan apareciendo entre noso- 
tros o cerca de nosotros. 
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Finalmente y como una contribucibn para completar la bibliografia ofre- 
cida por Estiri y que se refiere a los textos de Heidegger disponibles en Cas¬ 
tellano, nos permitimos el siguiente detalle que, sin ser exhaustivo, puede resul- 
tar de utilidad a muchos lectores: 

La esencia del fundamento, traduccibn por A. Goller de Walther, “Sustancia", 
numero 4, Tucuruan, Argentina, 1940; traduccibn por J. D. Garcia Bac- 
ca, Mexico, Seneca, 1944 (junto con Holderlin y la esencia de la poesia). 
Que es la metafisica, traduccion X. Zubiri, "Cruz y Raya" 6, 1933, Madrid (El 
Clavo ardiendo, Mexico, 1941); traduccibn Raimundo Lida, Revista "Sur" 
5,1932, Buenos Aires* 

El retorno al fundamento de la metafisica. (Introduction a la 5^ edicion alemana 
de Que es metafisica , aparecida en Alemania en 1949). Traduccion de Ani- 
bal del Campo, Revista "Numero" 13-14, Montevideo 1951; traduccibn de 
Rafael Gutierrez Girardot, “Ideas y Valores" 34-4, Bogota, 1952; “Alca¬ 
la" 5, Madrid, 1952. 

Holderlin y la esencia de la poesia, traduccion G. F., Revista "Escorial", nume¬ 
ro 10, Madrid, 1943; traduccion de J. D. Garcia Bacca, colec. Arbol, edit. 
Seneca, Mexico, 1944. (Junto con La esencia del fundamento). 

El set y el tiempo, traduccibn de Jose Gaos, Fondo de Cultura Economica, Me¬ 
xico, 1951. (Conocemos una publication de la Introduccion, hecha por Gaos 
en “Filosofia y Letras", numero 8, Mexico, 1942, con ligeras variarites res- 
pecto de la edicibn definitiva en el libro). 

Carta sobre el humanismo, traduccion por Alberto Wagner de Reyna, "Reali¬ 
dad", 7-8, Buenos Aires, 1948; Ins. de Invest. Culturales Fac. de Filosofia, 
Universidad de Chile, 1955. 

De la esencia de la verdad, traduccibn por Carlos Astrada, "Cuadernos de Filoso¬ 
fia", numero 1, Buenos Aires, 1948. (Esta traduccibn se hizo sobre una 
versibn taquigrafica de la conferencia que editb Klostermann, en 1943), 
traduccibn por Humberto Pinera Llera, en "Revista Cubana de Filosofia", 
numero 10, 1952 (de la 2^ edicion de Klosterman, 1949). 

La voz del camino, traduccion en "Cuadernos Hispanoamericanos" numero 5, 
Madrid, 1950, (Dato no controlado, que tomo de Salvador Gbmez Negales, 
Bibliografia principalmente hispanica sobre el existencialismo, "Pensamien- 
to" numero 38, Madrid, 1954); traduccion en "Notas y Estudios de Filoso¬ 
fia", numero 5, Tucuman, 1951. 

Que no es y que debe ser la persona, "Revista Cubana de Filosofia", numero 2, 
La Habana, 1951. 

El origen de la obra de arte , traduccibn de Francisco Soler Grima, en "Cuader- 
nos Hispanoamericanos" numeros 25-27, Madrid, 1952. 
iQue significa pensar? , traduccibn por Hernan Zucchi, en "Sur", 215-216, Bue¬ 
nos Aires, 1952. 

De la experiencia del pensar , traduccibn, por J. M. Valverde, "Cuadernos His- 
pano Americanos'*, numero 20, Madrid, 1954. 

La doctrina de Platdn acerca de la verdad, traduccibn por Norberto V. Silvetti, 
"Cuadernos de Filosofia", 10-12, Buenos Aires, 1953; traduccibn de L. D. 
Garcia Bacca, Universidad de Chile, 1955. 

La cosa, traduccibn por Rafael Gutierrez Girardot, en "Ideas y Valores", 7-8, 
Bogota, 1953; la misma, "Revista de la Universidad Nacional de Cordoba", 
Argentina, ano XL, numero 1,1953. 
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Kant y el problema de la metafisica, traduccion de Gred l. Roth, que reviso 
Elsa C. Frost, Fondo de Cultura Economica, Mexico, 1954. 

Introduction a la metafisica , Estudio preliminar v traduccion de Emilio Estid, 
edit. Nova, Buenos Aires, 1956. 


* * * 


Una novedad de especial importancia para la vida filosdfica de la lengua 
es la presentacidn, en castellano, del actual pensamiento sistem^tico, segiin su 
expresibn, en los maestros de la Universidad de Lovaina. Recordamos, en tal sen- 
tido, ciertos libros que han ejercido y seguiran ejerciendo una influencia per¬ 
durable tanto por el valor de sus contenidos intrinsecos, cuanto por la amplitud 
de los horizontes que abren y sugieren. Por ejernplo, La filosofia del ser } ensayo 
dc sintesis metafisica de L. de Raeymaeker; El punto de partida de la metafisica } 
de Marechal; la Epistemologia y la Ontologia, de Van Steenberghen, etc. 

La coleccion, que pertenece a la Editorial Gredos de Madrid, esta al cuida- 
do de Angel Gonzalez Alvarez, catedratico de la Universidad Central, bien, cono- 
cido en Argentina por su obra y por su magisterio en la Universidad Nacional 
de Cuyo. 


• • • 


Como en todas partes, aunque con variables diferencias de tiempo, el 
espiritu positivista fue superado en Argentina poF distintas corrientes. Y entre 
ellas cuenta la que represento, en un insblito nivel de actualidad teorica, el doc¬ 
tor Alberto Rouges, autor de Las Jerarquias del ser y la eternidad . Ya se sabe, 
este libro conjuga, en una sintesis personal de aut^ntica meditacibn filosofica, la 
tradicion platonico-plotiniana con los mejores matices del espiritualismo berg- 
soniano; ambas lineas tan ricas en autentica vida filosdfica, cualesquiera sean 
sus dificultades sistematicas. 

Pero, si bien el| libro de Rouges se ha difundido en todos los ambitos de la 
preocupacion actual por la filosofia, nos faltaban y nos faltan dos cosas para 
un acceso integral al pensador tucumano: sus obras completas, por un lado, y 
un estudio exhaustivo de su personalidad, por el otro. 

La primera tarea ha sido encarada por el Instituto de Filosofia de la Uni¬ 
versidad Nacional de Tucuman, cuyo cuerpo de profesores esta trabajando 
en la preparacidn de los textos con notas y estudios aclaratorios; la segunda, que 
esta llegando a su termino, la ha cumplido, con su habitual rigor intelectual, 
el Prof. Diego F. Pro. 

Quiza pronto, por eso, los estudiosos de la filosofia en America tengan los 
instrumentos que hardn posible no sdlo un exhaustivo conocimiento de Roughs, 
sino tambien una exacta valoracion critica de su pensamiento. 

# # # 


Firmada por L. Martinez G., “Pensamiento” publico en su N9 43 una 
nota bibliografica titulada Literatura filosdfica espanola e hispanoamericana, 
que incluye libros y trabajos en revistas especializadas. 
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Aunque, como siempre ocurre, la n6mina sea incompleta, el trabajo es de 
suraa utilidad y muestra la creciente e intensa preocupacion por la filosofia en 
los distintos paises de la lengua. 


# # # 

El “Archivio di Filosofia”, organo del Instituto de Filosofia de la Uni- 
versidad de Roma, que dirige el Prof. Enrique Castelli, ha dedicado su primera 
entrega de 1956 al tema Metafisica y experiencia religiosa. El volumen, de ex- 
cepcional densidad, contiene una serie de trabajos fundamentales sobre el tema 
propuesto y dos notas: una, de F. Bianco, in torno al problema dello smitolo - 
gizzamento, en la cual queremos detenernos, y otra de M. Adriani, Semantica 
cristiana. 

El trabajo de Bianco es de mucho interes actual y constituye, en sin tesis, 
una exposition de la tesis de Bultmann sobre el Nuevo Testamento. Ya se sabe: 
para Bultmann, el Nuevo Testamento debe encararse desde los supuestos de una 
metafisica existential que muestre la dereliction del hombre (caida) y la reali¬ 
dad de un existir auttiitico (fe), tal como se da en el Nuevo Testamento, pre- 
cisamente, pero sin los que llama agregados mitoldgicos: Cielo, lnfierno, Resu- 
rreccidn, Milagro, etc. De lo que se trataria es de una catharsis que eliminara 
esos contenidos mitoldgicos y dejara, sin embargo, la visidn del hombre como 
ser arrojado en el abandono. Y desde el cual se recupera por la adhesidn al sen- 
tido del mensaje (kerygma), con exclusidn de sus contenidos. 

La tesis de Bultmann^ que tuvo su origen en Offenbarung und Heilsges- 
chehen y se discutid expresamente en el volumen Kerygma und Mythos, hasta 
dar origen a un movimiento exegtiico de arrolladora actualidad en los medios 
protestantes; podria reducirse a esto: quedarse con todos los elementos de la 
Revelacidn que expresan las estructuras desnudas de la finitud humana y jus- 
tifican aquella, pues dan sentido al mensaje de Cristo. S61o que, probablemente, 
se perderia asi la substantia misma del Evangelio. Pues tales estructuras pueden 
ser vistas, como Bultmann quiere, en su estatuto puro de caida y finitud, pre- 
cisamente porque son vistas desde arriba, en la luz de una manifestacidn divina. 
El supuesto de que podria darse un sistematico pensar de tales estructuras —co¬ 
mo en .el pensar existential de Heidegger, por ejemplo— no probaria nada. 
Probaria s61o que el pensar de Heidegger, es t£ implicado y es dependiente de 
un misterio religioso, aunque se lo desconozca v se lo niegue. 

Por nuestra parte creemos que la tesis de Bultmann no es sino un paso mas 
en el proceso de vaciamiento de nuestra existencia y pertenece, tambien, a un 
orden escatoldgico de desligamiento, que se anuncia en el Nuevo Testamento 
mismo. Pero puede que no sea s6Io negativa, de todos modos. Nos obliga a lor- 
cer la mirada en direccidn a una realidad de la que cada dia parecemos m&s 
alejados: la palabra y la presencia de Cristo en el misterio de la Revelacibn. 
Quiz£, aun si volvemos a esa realidad incitados por las negaciones de Bultmann, 
alii encontraremos otra cosa. Puede que encontremos lo que, al fin, tambien 
Bultmann anda buscando. 

—Senorj dijo Felipe, icuando nos rnostraras al Padre? 

—Felipe, Felipe . hace tanto tiempo que ando con vosotros jy aun no me 
conoceis? 


* ♦ ♦ 
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En las Notas correspondientes al 42 de “Sapientia”, nos referiamos a 
un libro americano vinculado con la historia del pensamiento: la Contribution 
a la historia de las ideas en el Brasil , del Prof. Joao Cruz Castro. Ahora quere- 
mos referirnos a otro, de tema mas amplio: la Historia de la cultura en Vene¬ 
zuela, que ha editado la Facultad de Humanidades y Educacion de la Univer- 
sidad Central y que reune los textos de un ciclo de conferencias, organizado por 
dicha Facultad, durante el ano 1956. 

Bien; al hablar del libro de Cruz Castro dedamos: “Si la existencia del 
hombre implica quaedam distentio, cierta distencidn cuya estructura temporal 
se hace evidente en la apertura del pasado, el presente v el futuro, toda volun- 
tad de ser, toda inteligencia que quiera comprender el ser en su unidad cons- 
titutiva, debe reunir aquellos momentos. Es decir, debe unificar, hacer una la 
apertura de la distentio por una comprension del pasado que, al reconquistarlo, 
muestre el sentido del presente como ininterrumpida realizacidn del “futuro 0 . 
Esa es la tarea de la autoconciencia histdrica. 

Y he aqui que, al trabajar con el libro venezolano, nos encontramos con un 
trabajo sobre el problema, verdaderamente esclarecedor. Se titula Examen de 
nuestra conciencia cultural y su autor, Ernesto Mayz Vallenilla, plantea en el 
las dos cuestiones: la del ser y la de la conciencia histdrica, precisamente. 

Mayz Vallenilla parte para su analisis de lo que llama la conciencia cultural. 
La conciencia cultural es aquella forma de conciencia en la que, como en la con¬ 
ciencia moral, se hace patente una voz, y esa voz, tambien como en la moral, es 
espontinea, no reflexiva segun aconteceria en la conciencia tedrica. Es espon- 
tanea porque es la voz de nuestro ser situacional, de nuestro ser distendido que, 
al hablarnos, “nos habla como voz de la historia 0 . 

La voz es constitutiva del ser histdrico, pues; es la voz de nuestra situacidn 
que nos convoca al quehacer, al hacer del ser que somos, temporalmente, v su 
revelacidn, es la historicidad, por eso; es decir, nos llama a situamos en el nexo 
de los dxtasis eh; que se abre nuestro ser: el pasado, el presente, el futuro. “Por 
tal motivo —dice Mayz Vallenilla— el indagar y describir nuestra actitud histd- 
rica nos debe llevar a investigar, fundamentalmente, cuH es nuestra actitud ante 
el pasado, ciril es nuestro temple frente al porvenir y cu&l es la situacidn viven- 
cial ante lo que transcurre y se sucede”. 

Para lo primero, la analitica de nuestra actitud ante el pasado, el autor 
concluye que nos enfrentamos, los iberoamericanos, con un pasado que no es 
ausente ni presente. Si fuera pasado actual, seria tradicidn, un pasado vivo, di- 
senador y plasmador de nuestro presente y vividamos injertados en esas tradi- 
ciones, haciendo cuerpo con ellas; si fuera pasado ausente, seria un preterito 
absoluto, lo preterido y perdido, lo que ya no es. Pero nuestra situacidn es am- 
bigua: nuestro pasado cultural, nuestra historia. es una presencia quasi ausente 
que a veces aparece, a veces desaparece en el quehacer actual de nuestro presente. 

Tal hecho se vincula con la extrana ambivalencia que implica la metdfora 
de llamar al nuestro un mundo nuevo. Es un mundo, y entonces contiene todas 
las realidades, todos los constitutivos culturales de la historicidad que debian 
configurar tambien el mundo del presente como presencia del pasado. Pero es 
nuevo y entonces tales instrumentos resultan jnstrumentos del pasado; no fun- 
cionan como constitutivos historicos de nuestro quehacer en el presente imra- 
mundano. Por eso nuestro presente, al fin, aparece como un presente de presen¬ 
cia pura, a la que falta el pasado como presencia plasmadora, disehadora. 



120 


Manuel Gonzalo Casas 


Lo que concluye con otra tesis: frente al puro presente, que no contiene 
su pasado como presencia conductora, sino como ambiguedad, nos sentimos al 
margen de la historia y actuamos con un temple de radical precariedad. ;Quiere 
decir Mayz Vallenilla que estamos fuera de la historia, acaso? No;, quiere decir 
que estamos en relacion con ella, pero “como quien esta al borde de algo”, en 
una situacion limitrofe, de quasi exclusidn. De alii la precariedad de nuestros 
quehaceres; donde “precario” vale como sentimiento de lo inestable y lo inse- 
guro: como conciencia del “hundidizo” sosten en que nos sostenemos. 

Ahora, ^de donde viene esta situacion original de nuestro ser historico. del 
ser historico ibero-americano? De nuestra actitud ante el futuro, por cierto. Por¬ 
que es nuestra actitud ante el futuro la que determina nuestra manera de com- 
prender el pasado y, por ende, el presente mismo. Es decir, que el futuro hace 
de raiz fundamentante para los modos de comportamiento analizados. Mayz 
Vallenilla lo dice expresamente: “Solo porque tenemos una determinada viven- 
cia del futuro y vivimos en determinada actitud ante lo advenidero, extasiamos 
el pasado como “ni ausente ni presente” y vivimos en un presente como “al 
margen de la historia”. 

Pero, ide que clase de vivencia se trata? <jNo sera una cierta espectacidn? 
<[No sera porque nuestra vivencia es una vivencia espectante ante el futuro? 
que seria lo que espectamos, lo que vivimos esperando? Acaso a nosotros mismos. 
“dNo ser£ por semejante espectativa sobre nosotros mismos que el inundo se pre- 
senta como nuevo ante nuestros ojos? Pero, £es que entonces no somos todavia? 
iO sera, al contrario, que ya somos y nuestro ser mas intimo consiste en un eter- 
no no ser siempre todaviaV *. 

Creemos que el lector vera, facilmente, la riqueza de sugerencias que hay 
en un tal planteo. Por eso, sin adherir a tesis metafisicas que parecen supuestas, 
por ejemplo, una acumulacidn progresiva de los procesos historico-temporales, 
que es justa cuando se refiere a la plenitud cualitativa del ser que somos, pero 
debil cuando parece resolverse en un proceso autoformador del ser mismo, no 
podemos dejar de senalar la importancia de este trabajo por su aguda inciden- 
cia sobre el status quaestionis; sobre el estado de una cuestidn que nos atane a 
todos: el saber si somos, histdricamente, y que somos, historicamente, los ibero- 
americanos. 


* * # 

El N 1 ? 11 de Crisis, la revista espanola de filosofia que dirige Adolfo Mu¬ 
noz Alonso, est£ dedicado a la figura de Don Marcelino Men^ndez y Pelayo, tan 
recordada en Espana y los paises de la lengua en 1956, al cumplirse el primer 
centenario de su nacimiento. 

Si bien no se trata de trabajos espedficamente elaborados para la conme- 
moracion, por ello mismo, quiz£, posean muchos valores que no suelen poseer 
los otros. Queremos decir: a veces, cuando se trabaja ad hoc, uno suele salir del 
compromiso como se puede. En cambio, cuando los frutos del pensar nacen ex 
abundantia cordis, de la propia abundancia de nuestro esfuerzo habitual sobre 
los temas que nos preocupan permanentemente, las cosas ganan en penetraddn, 
en elaboracidn, en hondura. 

Y esto es lo que ocurre, en gran medida, con la conmemoracidn de “Crisis”. 
Los trabajos que publica entran entre los que podriamos llamar clisicos sobre 
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Menendez y Pelayo, sin que el adjetivo se refiera a la cronologia, sino a la sig- 
nificacidn. Y configuran una presencia amplisima en el campo de la valoracion 
critico-filosdfica, que va desde ensayos aparecidos a principios del Siglo, como 
el de Antonio Rubio y Lluch y el de Adolfo Bonilla y San Martin, ambos 
de 1912; hasta el de Marcial Solana de 1954 y el de Munoz Alonso de 1956, que- 
dando en el entredos: los de Eugenio d’Ors, de 1928/30; el de Rafael Garda y 
Garda de Castro de 1940 y el de Salvador de Bonis de 1954. 

Ademas, Munoz Alonso, director de '‘Crisis”, reivindica en otro impacto la 
importancia del gran poligrafo espanol en el orden estricto de la filosofia: en 
el libro que acaba de publicar Editorial Rialp de Madrid con el titulo Las ideas 
filosoficas de Menendez y Pelayo, En realidad al libro mismo pertenece el tra- 
bajo que publica “Crisis” con su firma. Con precision, el articulo incluido en 
el 11 de “Crisis”, corresponde a la Introduccidn, la bibliografia fundamental 
y el comentario de Murioz Alonso a tres opiniones sobre Menendez y Pelayo: 
la de Ortega, la de d’Ors y la de Bonilla y San Martin; todas las cuales son par¬ 
tes integrantes del libro citado. 

El libro, por otra parte, es muy claro y didactico, sin perder su rigor y su 
estricto ajuste a los textos. Veamos su plan: primero, la idea que de la filosofia 
tuvo Menendez y Pelayo; segundo, el problema historico de la filosofia espanola, 
centrado alrededor de la constante platonico-aristotelica, cuya sintesis, segun 
Menendez y Pelayo seria el leit-motiv y el desideratum del pensar espanol; tei- 
cero, los caracteres de la filosofia espanola, donde se plantean problemas como 
el de la lengua, lo historico y lo perenne, la cuestidn del tomismo, etc. Para 
resumir ese contenido, luego, Munoz Alonso sintetiza en tres puntos el aporte 
de Menendez y Pelayo a la historia de la filosofia espanola. Esos puntos son los 
siguientes: caracterizacion, justa posicion histdrica de los pensadores espanoles 
e importancia de las ideas filosdficas espanolas en el pensar europeo. 

En fin, ambas publicaciones, el N? 11 de “Crisis” y el libro de Munoz Alon¬ 
so, quedardn como elementos indispensables en la bibliografia de Menendez y 
Pelayo. No solo en la bibliografia, tambien en el orden de su significacion que 
tanto interesa a los espanoles en primer lugar, pero que tanto nos interesa a 
nosotros los iberoamericanos asimismo. Porque Menendez y Pelayo quiso saber 
lo que era Espana, y conocer ese ser no es cosa mas o menos prescindible ni para 
ellos, ni para nosotros. Quiza sea para nosotros lo que para ellos es esta otra, 
£que es Ibero-America?, y ni unos ni otros puedan responderlas en modo defi¬ 
nitive sino por una dialdctica de mutua comunicacidn. Notese, no decimos de 
identificacidn; decimos de comunicacidn. Pues todos, no ya unos contra otros, 
ni siquiera unos y otros, sino unos con otros, estamos mas o menos comprome- 
tidos en la misma cuestion: la cuestidn de nucstro ser histdrico. 

MANUEL GONZALO CASAS 
Dc la Universidad Nacional de Tucuman 
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TRES NUEVAS HISTORIAS DE LA FILOSOFIA (*) 

I 

Desde hace much os anos que el docto proiesor de la Pontificia Universidad 
de Salamanca, Fr. Guillermo Fraile O. P., venia preparando esta Historia de la 
Filosofia , de la que hoy nos ofrece el primer tomo, concerniente a la Filosofia 
de Grecia y Roma. 

Dentro de un plan completo y claro el autor expone con toda holgura y 
con un desarrollo organico, autores, sistemas y corrientes filosoficas de la An- 
tigiiedad. 

La obra se abre con una medulosa Introduction (pag. 3-73), en que se es- 
clarecen las nociones de Filosofia e Historia y de Historia de la Filosofia en 
relacibn con la Filosofia. 

Sobre la base de la definicibn clasica de Ciencia: “Conocimiento de las co- 
sas por sus causas”, el autor llega a la identification de Ciencia y Filosofia con 
el consiguiente rechazo de la distincibn entre ambas, la cual se suele fundar en 
que la primera busca las causas ultimas y esta las inmediatas. Naturalmente que 
si se toma la definicibn de Ciencia en el sentido estricto mencionado, de un 
conocimiento a priori por las causas o razones inteligibles, F. tiene razbn. Sin 
embargo, despubs del desarrollo y autonomia de las ciencias empiricas, gracias 
al auge del empleo de la induccibn, juzgamos que la palabra Ciencia puede V 
debe tomarse tambien en un sentido mas amplio: como un conocimiento uni¬ 
versal y necesario, aunque no sea por los principios a priori inteligibles o esen- 
ciales y causales, en general, sino sblo a posteriori , por observacibn de su com- 
portamiento fenombnico —las leyes inductivas de las ciencias fisico-naturales, y 
mis todavia los conocimientos a priori de la cantidad inteligible de las Mate- 
maticas—. De otra suerte tales conocimientos deberian descartarse del piano 
cientifico o incluirse en el dominio filosofico, conclusiones ambas que no cree- 
mos suscriba el autor. De todos modos nos parece que, dada la importancia de 
la obra, se deberia aclarar mis el imbito propio de la Filosofia —y, consiguien- 
temente, de su Historia— con relacion a las llamadas ciencias de los fenomenos 
(ver especialmente pig. 38-39), que juzgamos, aun siendo ciencia en el sentido 
amplio dicho, no pertenecen a la Filosofia ni a su Historia. 

Con amplia erudicion el autor aborda las multiples particiones del saber 
dadas a travbs de la historia, precisa el alcance de los diversos problemas filo- 
soficos; y, sobre una precisa nocion de sistema como organizacion conceptual de 
la realidad, distingue entre filosofias sistematicas y asistematicas y establece 
luego el origen de la Filosofia. 

Previa precision de los diferentes conceptos de la Historia — realista , deter - 
minista y c on tingent is ta~ determina las relaciones entre Filosofia e Historia de 


(•) HISTORIA DE LA FILOSOFIA, t. I, GRECIA y ROMA, por Fr. Guillermo Fraile, 
O. P., Biblioteca de Autores Cristianos, Madrid, 1956, 839 piginas. 

HISTORIA DE LA FILOSOFIA, t. II, EDAD MODERNA y EDAD CONTEMPORANEA, 
por Johannes Hirschberger, traduccidn del alem:4n y apendices por Luis Martinez Gdmez, S. J., 
Herder, Barcelona, 1956, 566 piginas. 

MANUAL DE HISTORIA DE LA FILOSOFIA, por Angel Gonzalez Alvarez, Biblioteca 
Hispanica de Filosofia, Editorial Gredos, Madrid, 1957. 2 Tomos de 465 y 435 paginas res- 
pectivamente. 
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la Filosofia: esta no es estrictamente Filosofia, como pretenden muchos autores 
contemporaneos, sobre todo Hegel y Croce —por razones de sistema—, bien que 
no se pueda llevar a cabo sin un sdlido fcagaje de conocimientos de la misma. 

Interesante y bien informado resulta el desarrollo histbrico de la nocion 
de Historia de la Filosofia; la cual, sostiene F., si se realizb de hecho en la Anti- 
giiedad, Edad Media y Renacimiento, recien cobra coiiciencia de tal y comienza 
a existir de derecho a fines del siglo XVIII. En el siglo XIX con Hegel se inau- 
gura la epoca de la Historia de la Filosofia propiamente tal y desde entonces 
son incontables los esfuerzos hechos y muchas las obras escritas para realizarlo. 

La obra histbrica del libro se inicia con la Filosofia Griega. Precisadas las 
fuentes y las causasl que determinaron o ayudaron a la. aparicion de la Filosofia 
en Grecia —que.el autor analiza y discierne con erudicion y espiritu critico a la 
vez, sobre todo lo concemiente a las influencias drficas y orientales—, la Primera 
Parte trata de los Presocraticos. Establecienclo el problema y el metodo, el sen- 
lido y el alcance filosdfico de estos primeros fildsofos — de la medida de su in- 
vestigacidn y posicion fisica— el autor expone el pensamiento de los mismos de 
un modo organico, siempre sobre la base de los textos (pag. 101-188). 

La Segunda, Tercera y Cuarta Parte, —sin duda las mas amplias y rigurosa- 
mente trabajadas sobre la base del estudio directo de las fuentes originales y tal 
vez las mejor logradas— son las que, previa exposicidn de la Sofistica fp4gi- t 
nas 191-205), estudian los tres grandes maestros de la Filosofia Griega: Socrates 
(pags. 206-230) y las Escuelas Socraticas Menores (pags. 232-249), Platon (pagi- 
nas 250-384) y Aristoteles (pigs. 385-545). El estudio de estos tres fildsofos, sobre 
todo de los dos ultimos, tanto por la detencidn minuciosa con que han sido 
analizados en un estudio penetrante de los textos, como por la unidad org^nica 
con que se ha logrado sintetizar su concepcion filosdfica, y ambas cosas dentro 
de un dmbito de erudicion abrumadora, casi exhaustiva, de los grandes comen- 
tadores antiguos y modernos de los mismos; llegan a constituir verdaderos tra- 
bajos monograficos de primera mano, verdaderas contribuciones de investiga¬ 
tion histbrica para un esclarecimiento y aprehension m£s adecuada del pensa¬ 
miento de estos sidera maiora de la Filosofia griega. La concepcion de Platbn y 
Aristoteles est£ tomada directamente de sus fuentes —constante y literalmente 
citadas, en sus frases m4s significativas, en su texto original griego— expuesta 
en su desarrollo sistemdtico e historico y discriminada con una rigurosa critica 
textual, dentro de una erudita informacibn de las diferentes interpretaciones 
dadas a la misma desde la antigiiedad hasta nuestros dias. En una palabra, que 
no se trata de una repeticibn rutinaria de lo dicho —defecto frecuente en los 
Manuales de esta indole— sino de una reapertura de la investigacion histdrica 
del pensamiento casi inagotable de estos represen tan tes de la Filosofia. Por 
ejemplo, el problema acerca del alcance preciso de la naturaleza de las ideas 
platdnicas —problema nunca resuelto del todo v sobre el cual, por eso, siempre 
se vuelve— no se lo soluciona con una enumeracibn de las principales interpreta¬ 
ciones que se le han dado, ni siquiera con un analisis critico de las mismas, que 
tambien se hace —bien. que echamos de menos la sdlida interpretacion de Gilson 
en Dios y la Filosofia y El ser y la esencia — sino con un estudio sobre la evolu- 
ci6n histdrica del pensamiento de Platdn, realizado a trav£s de toda su vida, y 
que el autor discrimina en un anilisis directo de los Didlogos en su probable 
orden cronolbgico. Iden»tica observacion cabria hacer sobre el estudio realizado 
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por el autor para determinar la naturaleza —material o espiritual, personal o 
impersonal— del entendimiento y del alma humanos en Aristoteles, llevado a 
temiino con la misma erudicion y critica textual de primera agua. 

En la Quinta Parte el historiador salmamino aborda el estudio del Helems - 
mo en si y en su proyeccidn historica y geografica: Alejandria, P^rgamo, Laodi- 
cea, etc., y en sus escuelas: Academia antigua, el Liceo, el epicureismo y el 
estoicismo primitivo, el escepticismo, el escepticismo de la Academia y el eclecti - 
cismo; y en sus autores y rasgos sobresalientes de su doctrina. Esta extensa 
Quinta Parte (pdgs. 546-667) termina con el estudio de la Filosofia en Roma, 
reedicion m&s o menos original de las escuelas griegas: eclectica, estoica y. escep - 
tica, estudiadas a trav^s de sus diferentes represen tan tes. 

La Sexta Parte (pigs. 668-701) trata de la Filosofia judaico-alejandrina: neo - 
pitagorica y platonica media, que llama el autor, todas ellas enfocadas como 
preparacidn al neoplatonismo ; del cual se ocupa F. en la Septima y riltima Parte 
(pAgs. 702-809), a traves de sus diversas ramas, desarrolladas en las ciudades de 
Alejandria, Siria y Atenas; y sobre todo del neoplatonismo en Occidente, en Ro¬ 
ma, incluso de los autores cristianos, como Victorino y Boecio, de tanta influen- 
cia a quel en San Agustin y este en la Filosofia medioeval. El estudio m£s de- 
tenido, como lo exigia su importancia, esta dedicado a la filosofia de Plotino. 

En este largo itinerario, en que las figuras sobresalientes son minucio.samen- 
te estudiadas, no queda filosofo casi a quien el autor no haya dedicado siquiera 
una referenda. 

La obra se cierra con una Tabla Cronologica (pags. 811-815) v dos Indices: 
uno de Nombres citados en el texto (p&gs. 816-824) y otro de Maierias (pags. 
827-835), que ayudan grandemente a un mejor aprovechamiento de esta obra, 
valiosisima bajo tantos aspectos. 

Porque, en efecto; por la amplitud con que autores y doctrinas han sido 
expuestos y desarrollados, por el rigor del mdodo cientifico adopt ado, por el 
discernimiento critico con que han sido analizados y valorados las doctrinas y 
autores en si mismos, en sus causas, en su desenvolvimiento organico y en su in- 
fluencia y conexion con otros sistemas; por el constante contacto con las fuentes 
originales, por la vasta versacion en el conocimiento y critica de los comentaris- 
tas antiguos y modernos —puesta de manifiesto en el texto y en las minuciosas 
Bibliografias especializadas, que comprenden hasta las ultimas obras, colocadas 
al fin de cada capitulo o autor—, poT los aportes originales en el esclarecimiento 
de diflciles puntos de discernimiento doctrinal de los autores tratados, por el 
orden y disposicion tipogr&fica y por la elegancia y facilidad del estilo: la obra 
del P. Fraile se coloca en primera linea dentro de las mejores de su genero e 
incluso llega a superar a muchas de ellas en aspectos fundamentals, y se cons- 
tituye, por eso mismo, en una solida obra de consulta y a la vez en un inmejo- 
rable texto universitario. 

Echamos de menos, sin embargo, una critica mas detenida y precisa de la 
verdad de las doctrinas estudiadas, en si mismas y en sus principios; critica su- 
mamente importante para la formacidn de los que se inician en la Filosofia, y 
que un estudio de la Historia de la Filosofia, desprovisto de tal anAlisis discri¬ 
minatory, podria incluso conducir a un facil historicismo relativista y, como tal, 
esceptico. No que el autor no sehale y hasta fund amen te tal critica, sino que 
no le da siempre la importancia y desarrollo que nosotros juzgamos necesaria 
en una obra de formacidn. 
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junto con este merecido elogio de su obra, hacemos llegar al ilustre autor 
el deseo vivo de ver llefvada a feliz termino pronto su magnifica labor a fin de 
lograrse mis cumplidamente los fines de la misma, tan plenamente alcanzados en 
este primer tomo. 

En su habitual y manuable presen tacibn encuadernada, y tambien al precio 
modico acostumbrado, editb la Biblioteca de Autores Cristianos de Madrid. 


II 

Ya nos ocupamos de la Historia de la Filosofia de Hirschberger, al aparecer 
su primer tomo en castellano (“Sapientia”, 35, pags. 54-56). 

En el Prdlogo de este segundo y ultimo tomo de su obra el autor nos vuelve 
a recordar el caracter de la misma: “Queremos insistir en la idea de que una 
historia filosbfica de la Filosofia no puede quedarse en un amontonamiento de 
hechos y datos particulares, sino que ha de pretender poner de relieve lo esencial 
de cada uno de los grandes procesos de la historia del espiritu; con escrupulosa 
fidelidad histbrica, es verdad, pero buscando, justamente a traves de ello tras- 
cender lo puramente histbrico. Una Historia de la Filosofia es tanto mis valiosa 
cuanto mis nos ayuda a liberarnos de la historia y a acercarnos a la verdad mis¬ 
ma. El autor ve con satisfaccibn que la critica hecha a este su empeno, ha apre- 
riado y reconocido muchas veces que su Historia de la Filosofia es una introduc- 
cibn inmediata al filosofar mismo” (pig. VIT). 

El autor se propone, pues, alcanzar esta dificil meta propuesta: escribir una 
Historia de la Filosofia, que, sin dejar de ser tal por la fidelidad de la exposicibn 
del pensamiento filosbfico de los diversos autores y sistemas, sea tambien y pri- 
mordialmente un filosofar sobre la Historia de la Filosofia, una comprehension 
filosofica de la Historia de la Filosofia o, acaso con mas exactitud, una Historia 
de la Filosofia filosbficamente elaborada. 

Para llevar a termino este doble y arduo cometido: de reunir a la vez la 
fidelidad histbrica con la reflexibn filosbfico-critica sobre las doctrinas filosbficas 
registradas en la Historia, H. ha seguido el siguiente metodo: estudia primera- 
rnente el pensamiento de los grandes representantes de la Filosofia, en tomo de 
los cuales agrupa los autores menores dependientes de aqu£llos; y, en segundo 
lugar, realiza tal estudio de una forma organica, de acuerdo a los principios rec- 
tores de cada sistema, y critica a la vez. 

H. ha dedicado a la mayor parte de su obra —tanto en este segundo tomo 
como en el primero— el estudio de los filosofos mis significativos por su origina- 
lidad e influencia. La exposicibn de su doctnna estd tomada directamente de 
sus obras y elaborada en gran parte con citas de las mismas. Se obtiene asi una 
exposicibn objetiva y cenida a los textos originates, con los que el autor, se ve, 
esta familiarizado y maneja con hondura. 

Pero la originalidad de esta Historia de la Filosofia consiste en que no se 
limita ella a una exposicibn fiel, sino que la organiza filosoficamente de acuer¬ 
do a los principios intrinsecos que rigen cada sistema. De este modo se logra 
una exposicibn orgdnica y viva del pensamiento, tal cual debib originarse, fun- 
darse y desenvolverse en la propia mente del filbsofo y resalta a la vez la unidad 
intrinseca de sus multiples y variadas partes, cuando no la propia falta de uni¬ 
dad de las mismas. El sistema se manifiesta asi y es aprehendido en la riqueza 
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de sus multiples manifestaciones, pero desde el principio rector que le confiere 
su unidad orgdnica. Con lo cual no s61o se evita una repeticion rutinaria del 
pensamiento del fildsofo estudiado sin ccmprender su significacidn total ni par- 
cial ni saber el por que de sus afirmaciones, sino que tambien se logra una 
asimilacidn viva v diddctica a la vez del sistema, desde dentro, reviviendo toda 
la dramaticidad con que se organizd en el alma del fildsofo desde su origen o 
principios fundamentals hasta su termino en todo el decurso de su desarrollo. 

Conforme tambien al fin propuesto, H. no se contenta con exporter filosd- 
ficainente las doctrinas en su desenvolvimiento interno, sino que las enlaza tam¬ 
bien entre si, poniendo de manifiesto el influjo que unas ejercen sobre las 
otras, ya por natural desarrollo, ya por reaccion contraria, y hace ver el desen¬ 
volvimiento de las virtualidades intrinsecas contenidas en los principios de un 
sistema, a traves de los sucesivos autores. Tales necesidades intrinsecas pueden 
ser v son de hecho detenidas y aun desviadas por la intervencion de la libertad 
y limitacidn personal de los fildsofos; pero la historia muestra —y es merito del 
autor haberlo puesto en evidencia con sagaz penetracidn— que llegan inexora- 
blemente hasta sus ultimas consecuencias, hasta encontrar el fildsofo, que, acep- 
tdndolas en principio, las desenvuelve sin miedos ni prejuicios hasta el fin. Es 
asi como el autor pone en relieve el desarrollo del principio racionahsia-idealista, 
encerrado en la concepcidn del cogito y de las ideas innatas cartesianas, hasta 
llegar al monismo de Espinosa y al inmanentismo del idealismo trascendental. 
Otro tanto hace con el principio empirista de Locke hasta el fenomenismo ac - 
tualista de Hume y de los positivistas del siglo pasado v neoempiristas del irra- 
cionalismo actual. 

Pero el caracter filosdfico de esta Historia de la Filosofia no se reduce a la 
exposicidn filosdfica de las estructuras que dan consistencia a los sistemas y al 
decurso de la Filosofia a traves del tiempo; en una actitud decididamente filo- 
sdiica, frente a las diversas soluciones dadas en el decurso de la historia a los 
problemas filosdficos, el autor discieme su verdad o falsedad senalando sus 
causas, ya con una critica interna del propio sistema, determinando su rectitud 
o desviacidn ldgica desde sus fundamentos, ya extrinseca, poniendo en claro el 
valor y alcance de los principios adoptados que nutren de verdad o falsedad al 
sistema. Semejante critica, generalmente breve y concisa, est£ ceriida al tema y 
hecha con acierto y hondura. ^ 

El lector no s61o asimila, re-creandola, la filosofia estudiada, sino que apren- 
de a discernir la verdad del error desde sus raices, a ver las virtualidades inexo- 
rablemente incluidas en ciertas actitudes iniciales, ya doctrinales ya metodolo- 
gicas, que encierran en germen toda una filosofia; a darse cuenta, p. e„ que no se 
puede partir del andlisis critico del concepto-imagert, desvinculado del ser real, 
sin acabar necesariamente en el idealismo, y que no se puede comenzar en em¬ 
pirista sin terminar en fenomenista y ac tualista subjetivista. En una palabra, el 
in£tudo filosdfico critico de H„ a mas de ilustrar sobre Historia de la Filosofia, 
forma o ensena a filosofar. Se trata en, verdad de una aut^ntica Introduccion 
histdrico-filosofica al filosofar mismo. 

Tal criterio, que guia v estructura la obra de H., hace que no se detenga 
mucho en los autores y movimientos secundarios, dependientes de los principa- 
les, y que los agrupe en torno a cstos, sin cuidarse tampoco de enumerarlos a 
todos. Es una suerte de ascesis de erudicidn en aras de la comprension y claridad 
de la exposicidn doctrinal y del desarrollo interno de las ideas y de sus reaccio- 
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nes a travds de la historia. Lo cual no quiere decir tampoco que esta Historia 
no sea completa: no hay autor ni sistema de alguna significacidn que no sea al 
menos menaonado y ubicado en su justo lugar. La obra llega hasta el existen- 
,cialismo y ueopositivismo contemporaneos. 

Echamos de menos, sin embargo, una amplia exposicion del vigoroso mo- 
vimiento neoescolastico contemporaneo, sobre todos del neotomismo, de tanta 
signification y vigencia frente a los problemas actuales. El autor sdlo le ha de- 
dicado unas pocas paginas (328-336), en que se mencionan los autores y escuelas 
principales, pero sin el desarrollo que hubiera merecido y con la ausencia de 
numerosos auioies, que en parte ha remediado el traductor en sus Apendices, 
en lo relerente a Espana e Hispanoamerica. 

En efecto, el traductor, Luis Martinez Gomez, ha completado la obra con 
dos extensos y valiosos Apendices: uno, que contiene un Bosquejo de la Histo - 
via de la Filosofia Espanola, y otro, con un Suplemento de Bibliografia Espanola, 
ambos desde el Siglo XVII a nuestros dias, incluyendo en los dos la Filosofia y 
Bibliografia hispanoamericana; monografias que ha realizado con meticulosidad 
y rigor cientificos. 

La obra se cierra con tres completisimos Indices, uno de materias, un se- 
gundo de nombres y un tercero bibliogrdfico; que contiibuyen a una mejor y 
mas eficaz utilizacidn de la misma. 

El mejor elogio que se puede hacer de esta Historia de la Filosofia es afir- 
mar que los propdsitos del autor —enunciados en el Prologo— de hacer una: His¬ 
toria filosdfica dc la Filosofia, han sido plenamente alcanzados en su doble 
v aspecto: de lograr, en primer lugar, una fiel exposicion de los autores y sistemas 
filosdficos —amplia y minuciosa, cuando se trata de los grandes represen tan tes— 
llevada a cabo sobre la base de una lectura directa de sus obras; y, en segundo 
lugar, conseguir tambi^n una exposicidn filosdfica de ellos, tanto por el rigor 
sistemitico con que han sido desarrollados en si mismos, en sus diversas partes, 
desde sus principios fundamentals, en relacidn de desenvolvimiento o de reac- 
ci6n de los unos respecto a los otros, como por su valoracidn critica. Este doble 
cardcter informativo y formativo, tan equilibradamente alcanzados, recomien- 
dan esta Historia de la Filosofia como una obra de consulta y meditacidn filosd 
tica y a la vez como uno de los mejores textos universitarios de la materia. 

La Bibliografia, al fin de cada capitulo o autor, es generalmente breve, pero 
especializada. 

La obra, escrita con un lenguaje sobrio y claro, ha sido fiel y agilmente 
traducida del alemdn por Luis Martinez G6mez, y bellamente impresa y pre- 
sentada en dos nutridos volumenes por la acreditada Editorial Herder de Bar¬ 
celona. 


Ill 

El Manual de Historia de la Filosofia de Angel Gonzalez Alvarez, “pre- 
tende ser una exposicidn de los sistemas filosoficos al hilo de su propia his- 
toria [**•], plantea los problemas en su propio condicionamiento original e 
indaga las soluciones mediante una investigacidn filosdfica de modalidad his- 
tdrico-sistemltica. Se huye, pues, en el tanto de un dogmatismo absoluto y 
rigido, sin visidn para los problemas, cuanto de una absoluta e irresponsable 
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problematicidad, ciega para las soluciones”. (Del Prblogo del autor, pag. 7 del 
tomo I). 

Desde esa intention del autor y del fin que se propone: elaborar un Manual, 
debe juzgarse esta Historia de la Filosofia. Porque no se trata de un trabajo de 
investigation monografica para especial is tas rii tampoco de un libro de mera 
irtformacibn, sino de un texto, orgdnicamente realizado, para estudiantes que 
se inician al estudio de la Filosofia. Porque eso y no otra cosa pretende ser la 
obra de G. A.: una breve iniciacion a la Historia de la Filosofia, vista desde el 
desarrollo intrinseco de los principios de cada autor o sistema, es decir, fiiosb- 
ficamente expuesta, bien que de una manera suscinta. La intencion del autor 
es exponer claramente los puntos centrales del pensamiento de los principales 
filosofos y corrientes filosbficas con una brevisima conclusion critica, que surge 
connaturalmente desde sus mismos principios, es decir, una critica intrinseca. 
Tal la intencibn y el orden a que el autor se sujeta rigurosamente a traves de to- 
da su obra. Comienza generalmente exponiendo las ideas fundamentales de un 
momento o escuela filosbfica. Se aboca a continuation al estudio de los autores 
principales: previa una narration de los hcchos salientes de su vida, expone los 
puntos relevantes de su doctrina, sus principios fundamentales y sus principales 
aplicaciones a las diferentes partes de la Filosofia, terminando con una breve 
conclusion que dimana del desarrollo de la doctrina expuesta. Sigue a continua- 
cibn una bibliografia escogida, en cuya primera parte se da cuenta de las obras 
del autor y en la segunda de los trabajos sobre el. 

Lo que salta a la vista en este Manual es el orden con que las doctrinas son 
expuestas, y la claridad sistematica con que se desenvuelve su desarrollo; cuali- 
dades muy estimables, dado el fin diddctico de la obra. 

En general, salvo algunos filbsofos muy importantes, la exposition es breve 
y cenida. Se procura subrayar los puntos principales y su conexibn y desenvol- 
vimiento interne. No se busque en este Manual el esclaretimiento de puntos 
muy dificiles o discusibn critica de cuestiones exegbticas debatidas ni siquiera 
una exposicion minuciosa de los puntos doctrinales de filbsofos y sistemas. Pa- 
reciera que el autor quisiera evitar de in ten to toda abundancia para lograr po- 
ner en relieve las ideas y principios esenciales de cada filbsofo, algo asi como 
destacar la estructura o esqueleto de la Historia de la Filosofia. 

Esta brevedad impide por momentos la comprensibn cabal de ciertos as- 
pcctos de autores y corrientes filosoficas — v. gr. de la neo-escolastica y otras 
corrientes actuales— los cuales exigian un estudio mas detenido. Algunos puntos, 
—v. gr. el aspecto tiico de la filosofia de Espinosa— son apenas mencionados y 
otros omitidos del todo. 

En fin, G. A. ha escrito no un Tratado sino un Manual, que ofrece 
una exposicion de los puntos indispensables de cada filbsofo y sistema dentro 
de un cuadro completo y claro. Su lectura brinda una visibn sintetica —desde 
sus autores y puntos doctrinarios sobresalientes— y a la vez autbntica de la His¬ 
toria de la Filosofia. Este es el merito principal de la obra. 

Los dos volumenes, pequenos y manuables, de la obra pertenecen a la co- 
leccion de la Biblioteca Hispdnica de Filosofia, que dirige el propio Gonzalez 
Alvarez y que pulicramente publica la Editorial Gredos de Madrid. 
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NOTA CRITICA SOBRE EL SENTIDO DE LA NATURALEZA 
EN MARTIN HEIDEGGER 

“Los griegos no han experimentado lo que sea la physis en los procesos natu- 
rales, sino a la inversa: basados en una experiencia radical del ser, poetica e in- 
telectual, se desprendid lo que para ellos tenia que llamarse physis. Sdlo sobre 
tai derivacion pudieron observar la naturaleza en riguroso sentido... Physis 
significa la fuerza imperante (Walten), que sale v el permanecer regulado por 
ella. En esta fuerza imperante, que permanece al salir, estan incluidos tanto el 
“devenir” como el “ser”, entendido este en el sentido estrecho de lo que per¬ 
manece inmdvil. Physis es el estar-fuera, el salir de lo oculto v el sostenerse 
asi” ( 1 2 ). 

Hay una doble accesibilidad a la idea del ser: el ser desde nuestra proximi- 
dad y el ser en su proximidad ontolbgica. Segun Heidegger no se puede alcan- 
zar la idea de physis a partir de los entes; es decir a partir de la diversidad de 
seres, sino desde una “experiencia radical del ser, poetica e intelectual, no fun- 
dada en los procesos naturales sino a la inversa”. Nosotros establecemos, con- 
trariamente, una ideogenesis inicial desde los procesos, y cerramos ese orden de 
invencion de una idea en el orden do resolucion formal en el ser mismo. Consi- 
deramos que no es posible para el hombre la posesion de ninguna idea sino al 
traves de ese doble proceso ideoldgico del ser. 

No podemos partir desde lo que el ser es en si mismo, desde la physis como 
tal; pero esta diversidad genetica es diversidad en el hacerse de la idea en 
nosotros, no en su significacidn ultima y diierencial. Mas aun, afirmamos que 
hay idea lograda cuando el proctso genetico lleva desde un principio aptitud 
esencial a resolversei en lo en si mismo del ser; que no hay una accesibilidad in- 
mediata al ser desde si mismo, precisamente, porque toda accesibilidad es con¬ 
ceptual o ideoldgica, y la idea es antes idea prdxima a nuestro entendimiento 
que desde un princfpio busca objetiva e inmanentemente su resolucidn formal 
en el ser en si mismo y desde si mismo, tal como la parte comienza en su parce- 
lacidn, pero es genuinamente parte cuando toda ella se define por su aptitud 
a existir en su totalidad. 

Toda idea humana debe tener expresidn en el hombre y ser dicha en, la 
inmanencia del hombre y revestixse de esa esfera del ser que es el hombre; de 
este modo la idea de physis no ha sido despojada por la traduccion latina na- 
tura, como lo afirma Heidegger. Esta traduccidn significa algo mas hondo: 
equivale a afirmar que toda idea es posesidn del hombre y que no hay len- 
guaje sin una historia viva en su significado. La diversa y mhltipje temporali- 
dad de lo humano no destruye sino conforma el lenguaje; al traves de una pura 
filologia no descubriremos el valor del lenguaje, sino al traves de lo dialectico, 
que es el hablar vivo. No deja de azorarnos que Heidegger afirme: “S61o en la 
palabra, en el lenguaje llegan a ser y son las cosas, “Im Wort, in der Sprache 
werden und sind erst die Dinge” (2). 


(1) M. HEIDEGGER: Introduccidn a la Metafisica, c. I, La pregunta fundamental de la. 
metafisica, pp. 50-51 de la ed. espanola. Buenos Aires, sin fecha. 

(2) Einfiihrung in die Metaphysik, I, p. 11. Tubingen, 1953. 
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Esa palabra, es el verbum; y esa lengua es la habla viva de los pueblos. Y 
la fabla gozosa es la fdbula esencial de toda filosoffa v de toda cosa: solamente 
la palabra fabulosa, que es el verbo arrojado al riesgo de la expresion humana, 
vale para la metafisica. Y esto mismo es lo unico que puede valer para la filo- 
logia: la pureza de una ciencia no radica en su temor a las concretas y supuestas 
deformaciones histbricas, sino en incorporar todas las cosas a una universalidad 
que asume todo el alentar de cada individuo material y sensible. Bien ha afir- 
mado AristtSteles que no hay ciencia sino de lo universal; pero esa generalidad 
no se aparta del individuo como de un irracional huidizo sino que lo posee en la 
eminencia de una verdad que esta mas alia y mds acd de todo individuo y que 
sblo es conocido en su unibn con la materia de las cosas. Nunca una pura 
esencia ha sido inteligible: solamente la define y expresa en su inteligibilidad su 
aptitud a ser un existente inalienable. Por eso toda fenomenologia es falsa y 
capciosa. ^Lo ha traicionado por la espalda a Heidegger el puro esencialismo 
magistral de Husserl? 

Siempre, expresar una idea es decirla dentro de una concreta forma de len- 
guaje, pero sin que esa concrecibn la separe de su aptitud esencial de ser idea 
universal y de valer en su verdad sin mas. Si el hombre griego cuenta en su 
filosofia y en su arte es porque ha poseido al hombre sin mas, porque en su 
perfeccibn cultural ha expresado con validez suprema la inteligencia del hombre. 
Cuando la mds perfecta variedad de las rosas, logra en su concreta individuali- 
dad de tal rosa la perfeccibn de su forma, de su color y de su aroma, esa singular 
e indivisible existencia de la flor no ha desvirtuado la universalidad real de la 
rosa; sino que es perfecta porque en esa intransferible esplendidez de rosa ha 
alcanzado a expresar por el camino de su propia indecibilidad, toda la flor uni¬ 
versal en su verdad y en su esencia. Y esta es su belleza. Asi toda palabra y 
toda idea, en la medida de su concrecibn, cumple su tiempo y su edad expresivos 
universales, porque la verdad de una esencia solamente es vista en la concrecibn 
sensible de una imagen y de una voz. 

La latinidad no ha extorsionado la idea griega de naturaleza: la ha vincula- 
do ai hombre occidental por el lenguaje real de una sabiduria heredada desde 
los arabes, desde las escuelas de Edesa hasta San Alberto y Santo Tomds. Y 
esta es la verdad de esa filosofia: una limpida historicidad que lleva en su lu- 
cida entrana la aptitud real para unirse a aquella verdad esencial del helenisino 
que es el hombre cabalmente expresado en la sabiduria y en el arte. Y esto mis¬ 
mo es la superioridad del medioevo sobre nosotros: ha poseido sus verdades con 
un injerto histbrico mucho mas penetrante y fecundo que el nuestro: un texto 
actual de Platbn o de Aristoteles es perfecto en su rigor critito, pero ha dismi- 
nuido, hasta perderse, aquella vibracibn espiritual con que una edad entregaba 
a otra edad el fuego nunca extinguido de un magisterio heredado; no era simple- 
mente autoridad racional lo que garantizaba el “magister dixit”, sino mds bien 
esa forma de herencia y de fidelidad por la que guardamos las palabras que 
definen y decoran una heredad y un bien que nos viene por un derecho de 
sangre. 

Y no es posible otro retorno a lo universal si no es por la via de las culturas 
histbricas, asumiendo toda la verdad intacta de las edades del hombre y aban- 
donando a las escorias que lo enturbian y deforman; peroi un retorno a lo origi- 
nario del ser que no se cumpla por la dolorosa aventura frustrable de la verdad 
del hombre, no tiene sentido ni en filosofia ni en la mds pura metafisica del 
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ser primordial: toda expresibn verdadera lleva sobre si todo el riesgo de per- 
derse que la ha purificado en su verdad como la llama que solamente crece 
sobre el impetu del viento que la levanta en alto cuando la amenaza de extin- 
cion. implacable. 

Tampoco reducimos en nuestra consideracibn de la filosofia de la natura- 
leza, lo griego a un primitivismo filosbfico; creemos, como lo cree y lo expresa 
admirablemente bien Heidegger, que lo primitivo es lo primordial, y hay en 
ello un inmenso seno de verdad perfecta que sera recibida por via de multiplici- 
dad en las diversas culturas del hombre. 

La idea de naturaleza es poderosa como la idea de ser porque encierra un 
riquisimo contenido analbgico, multiple, diverso en lo diverso del ser; y la phy- 
sis no es mas que una de esas formas de la multiplicidad del ser que desborda a 
todos los modos ontolbgicos porque los trasciende a todos. El griego no ha 
podido cenir su concepto de physis, sencillamente porque el ser es incenible e 
inasible en su analogia; por lo mismo, ninguna expresion lo expresa sin mas, 
como un concepto acabado en su significacibn ideologica. Vale para toda la 
mente griega lo que Platon explica en el Timeo sobre la idea de lugar y de 
materia: “pues todas estas cosas huyen, como quiera que no toleran que se las 
designe como esto o aquello o este ser, o de cualquier otro modo en que se las 
considerase como seres permanentes” ( 3 ). 

Esto que Platbn sehala para la materia corresponde a todo el ser, a toda 
la latitud expresiva del ser para los griegos; por ello dir£ Aristoteles que el ser 
no es un genero sino que transciende todo genero y esta innianentemente en 
todos ellos, pero ninguno lo cine y lo define adecuadamente. La nocion de phy¬ 
sis no puede ser para el griego definitiva y exhaustiva para significar ese brotar 
y surgir del ser desde si mismo y la permanencia en si mismo, como quiere Hei¬ 
degger; cuando el griego habla de physis sabe que sea realidad es h uidiza, que no 
cine al ser como tal, porque el ser no es cenible por una expresion originaiia: 
huye de ello, y su propia verdad radica en su inasibilidad. Y el ser es inasible 
como un punto lo es para una linea. Hay una inasibilidad de perfeccibn porque 
la totalidad perfectisima es tal que no puede ser abarcada. Tambien la niebia 
y el vaho de los prados son inasibles; pero es una inasibilidad de impeiieccibn 
y apocamiento en su ser; en cambio, la inasibilidad del ser es sem^jante a la luz 
solar que vence todas las formas de la niebia porque en su exacta precision de 
lumbre conforma todas las cosas sin agotar en los puros coritornos y sends con- 
formados esa infinitud triunfante que siempre es el acto incesante de los cuerpos 
traslucidas. 

De tal modo, cuando nombramos los entes, los procesos naturales, no pode- 
mos dejar de nombrar el ser que se extiende en esos entes, los cuales no pueden 
circundarlo ni cehirlo en su totalidad de ser: los entes no poseen al ser de un 
modo sino que el ser es plurivalente, y en la naturaleza el ser no esti como una 
simple parte, como si los entes fuesen una parte, las parcelas del ser, las astillas 
de un ser puramente ser, sino que los entes son el ser que siempre se da como 
totalidad, pero no por via de totalidad exhaustiva: la llama es todo el ser del 
fuego ardido pero no lo es totalmente en su lumbre ni en su calor: todo el calor 
y toda la lumbre que es indivisa se da en ell a, pero la llama no totaliza al fuego 


(3) Tim , 49 e, 5-4. 
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que la define en su misma inasibilidad de perfeccibn mas alia de todas las 11a- 
maradas del fuego; y esas llamas ardidas no son parcelamientos del fuego, no 
son los entes divididos y simplemente dispersos de una realidad fragmentada: el 
ser no se da por via de fragmentacibn o dispersibn, los entes, que tanto obsesio- 
nan a Heidegger, no son fragmentos del ser. Lo que de una vez por todas debe- 
mos afirmar es que no podemos separar la ciencia de la filosofia, la multitud de 
los entes diversos, del ser del ente porque la "condicibn de posibiladad de las 
ontologias mismas que son anteriores a las ciencias onticas y las fundan” ( 4 ) tie- 
nen siempre una anterioridad que esti en la posterioridad de las ciencias; por 
lo cual, las ciencias no pueden separarse, alejarse, hendirse de la filosofia y de 
la metafisica. Esto tambien nos asegura, contra toda la metodologia heidegge- 
riana, que el punto de partida es indiferente para el ser: es indiferente porque 
el ser trasciende todos los entes en que se verifica como realidad o como forma- 
lidad ontolbgicas. Esa indiferencia, formal y positiva y eminente del ser, liace 
que el mismo Da-Sein sea indiferente como “ser-ahi”, y que, por tanto, este ya 
dada desde esa indiferencia creadora del ser, la imposibiladad de todo idealismo; 
y que toda trascendencia de lo real y de lo formal se de en el ser mismo, en su 
eminente indiferencia hacia toda preeminencia ontica del Da-Sein. 

Por esta misma razon, si bien podemos pregun tarnos por la verdad como 
tal, y esto es metafisica, es igualmente metafisica el no poder prescindir, para 
conocer la verdad como tal, de todas las verdades, que no son el cainpo donde 
se obnubila la verdad, sino el mundo de su manifestacibn nunca exhaustiva. 
Esa verdad es trascendencia de todas las particularidades de los entes; pero 
sblo en su multiple relation a esos entes se funda la metafisica, v, con eila, la 
filosofia misma: la posibilidad de toda ontologia esti en esa trascendencia insa- 
ciable del ser, y esa misma posibilidad es vastisima como la grandeza de la cual 
proviene, en su mismo ser posible y realisimo. 

Los entes son, si, una cierta ocultacibn, una cierta oscuridad u obumbra- 
miento del ser, un ser obumbrado como el color: en el color esta toda ia lumbre 
pero en una obumbracibn de los cuerpos y de las superficies traslucidas; pero 
la lumbre umbrosa es todavia lumbre. Y el ser es total y es simultineo y se da 
como un todo que no puede ser totalizado. Lo que Heidegger no ha visto es que 
los entes son el ser; y que cuando afirmamos: son el ser, no enunciamos una sim¬ 
ple identificacibn, sino ese modo de diversificarse el ser que es la analogia: una 
identificacion que, en la misma medida cn que se afirma como identica es una 
diversidad en el ser de esa misma identificacion, un identificarse en el enajena- 
miento. Por ello, aunque afirmasemos sin mis que nuestra concepcion de la 
naturaleza considera los entes y no el ser en su permanencia ontologica como 
tal, estariamos igualmente en la plenitud del ser, porque los entes son el ser y 
lo son en la inasibilidad de ese brotar identico v diverso de la existeiicia y de las 
formas que es la analogia. 

D. RENAUDIfiRE DE PAULIS O. P. 


(4) Sein und Xeit , ed. espafiola, 3, p. 14. 
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NUEVA REVISTA ARGENTINA DE FILOSOFIA * 

j 

El propbsito de esta nueva revista de filosofia esta expresado en su propio 
nombre XENIUM, que asi explica su Director en su presentation: “Xenion 
para los griegos significa don, algo que se recibe gratuitamente; El don 

de lo que se ha conquistado en la busqueda de la verdad es propio del filbso- 
fo; pero aqui don significa no solamente el acto de ofrecer a los otros aquello 
que hemos encontrado, sino tambien el reconocimiento de que aquello que 
hemos encontrado es don de la verdad, es dadiva que la misma verdad nos 
ofrece. Por un lado y primeramente, don de la verdad a nosotros; por otro, 
don que hacemos nosotros de esta pequena particula de la verdad: luego, es don 
de un don”. Y en suprema instancia, este don es Dios, “don de toda la Verdad, 
plenitud del alma, nada de la filosofia. Dios Verdad, que en el supremo ban- 
quete del espiritu es dadiva absoluta, xenium divino”. 

El primer numero se presenta con dos trabajos en torno al tema del tiem- 
po, tan actual de la filosofia: uno de Manuel Gonzalo Casas , de la Universid°d 
de Tucuman, sobre Ser y Duracion, y otro del propio Director, Alberto Catu - 
relli , sobre Tiempo, Eternidad y Fin de la Historia. Los dos trabajos ahondan 
en la nocibn de tiempo; el primero, intentando una integracibn de las diver- 
sas definiciones del tiempo; de antiguos y modernos en una unidad conceptual 
analbgica de las mismas; el segundo, haciendo ver cbmo el tiempo solo tiene 
sentido como participation de la eternidad, y c6mo, por ende, “la historia 
desemboca en la eternidad que es su coronatibn y plenitud 1 * (p2g. 8). 

La seccion bibliografica, clasificada por materia contiene varias notas den- 
sas y cenidas. Otra seccidn ofrece valiosos resumenes de trabajos filosoficos 
aparecidos en revistas de Europa y America. Una cronica, eminentemente de 
filosofia argentina, ocupa la ultima parte de la Revista. 

Merito de la Revista y de su Director es haber podido ofrecer tan denso 
y variado material filosofico en un fasticulo de apenas diez y ocho p^ginas, 
eso si grandes y muy bien aprovechadas. 

Saludamos a nuestra hermana, la nueva revista argentina de Filosofia 
XENIUM, y le deseamos larga y prospera vida en continua superacibn. 

LA DIRECClbN 


FUNDACION DEL INSTITUTO PRO UNIVERSIDAD CATOLICA 

DE LA PLATA 

El pasado 15 de Abril el Arzobispo de La Plata, Monsenor Dr. Antonio 
Jose Plaza, mostrando su preocupacibn por el problema educacional en todas 
sus fases, echb las bases de la solucibn en el campo universitario al dictar un 
auto, que es el primero de su indole en nuestra Patria, por el cual disponia la 


* XENIUM, Revista trimestral de Filosofia, bajo la direcci6n del Dr. Alberto CaturelU, 
Profesor de la Universidad de C6rdoba, Direcci6n y Administracio'n: Duarte Quiros 880, C6rdoba, 
Republica Argentina. N 9 1, 18 pags. en formato grande. Precio: $ 40 al ano; 12 el ejemplar. 
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creacibn del Instituto Pro Universidad Catblica, base de la que esperamos, sea, 
tan pronto como se reglamente el art. 28 de la ley respectiva, la Universidad 
Catolica platense. Dice el decreto del Senor Arzobispo: 

La misibn primera de la Iglesia es ensenar la verdad. Ha recibido esta 
misibn del Verbo de Dios Encarnado: Jesucristo. 

El hombre, para recibir la verdad por la Fe, necesita disponer su entendi- 
miento, alejindolo del error, y apaitar su voluntad del mal, encaminindola 
hacia el bien. Toda esta ordenacion humana, como disposicibn previa para 
recibir la Verdad sobrenatural, comienza por la ordenacibn de la inteligencia, 
indispensable tambien para la ordenacibn de la voluntad. De ahf la solicitud 
con que la Iglesia cuida la formacibn integral de la inteligencia, tanto en su 
aspecto sobrenatural como tambien natural, segura de que una inteligencia en 
posesibn de la verdad natural, es indispensable, junto con la buena voluntad, 
para alcanzar la Verdad de la Fe y, mediante esta, Ilegar a vivir plenamente la 
Vida cristiana. 

De aqui que, segun sus posibilidades y de acuer do con las exigencias de 
los tiempos, la Iglesia se haya preocupado y fomentado el cultivo de las cien- 
cias y de las artes, y en general, de la cultura, sabiendo que la verdadera ciencia 
y cultura no sblo no se oponen a la Verdad y a la Vida cristiana, sino que 
constituyen una ayuda para su aceptacion. 

No otra cosa hizo en las Catequesis de los primeros siglos y luego en las 
Escuelas Monacales y Catedralicias en el Medioevo, con el cultivo del Trivium 
y del Quatrivium, cuyo florecimiento y auge condujeron al nacimiento y orga- 
nizacibn de las primeras Universidades, como gremios de profesores y alumnos 
—Universitas Magistrum et Studentium—. 

Despojada de estos centros Superiores de estudio por el laicismo politico de 
los siglos modernos, como dice Pio XI en su Endclica “Scientiariun Dominus”, 
la Iglesia ha vuelto a fundar sus propias Universidades no sblo en Europa sino 
en todos los continentes y naciones donde le es permitido, consciente de su 
importancia para la formacibn integral de la inteligencia de sus hijos y de los 
hombres que con buena voluntad biiscan la verdad. 

Tambien en nuestra Patria y antes de que ella naciera como Estado inde- 
pendiente, la Iglesia fundb su primera Universidad en Cbrdoba y mas tarde, el 
virtuoso sacerdote Antonio S£enz, la actual Universidad de Buenos Aires. 

Despojada de ellas, no sblo fundb innumerables Colegios primarios y se- 
cundarios, sino tambien Institutos de Cultura Religiosa Superior en las ciuda- 
des m&s importantes del Pais. 

En nuestra Ciudad de La Plata, sede de una importante Universidad, des- 
de, hace cinco lustros, los Cursos de Cultura Catblica, ano tras ano han venido 
irradiando la verdad integral, sobrenatural y natural, de la Teologia y la Filo- 
sofia y Ciencias complementarias, para la recta formacibn intelectual de los 
catblicos y de los hombres de buena voluntad. 

Considerando, por una parte, los multiples medios de difusibn puestos a 
disposicibn del error y de un concepto materialista de la vida y, por otra, el 
hecho del existir una Ley nacional que autoriza la ereccibn de Universidades 
Libres —cuya reglamentacibn confiamos algun dia habra de aparecer— enten- 
demos ser necesario y oportuno transformai los Cursos de Cultura Catblica en 
un INSTITUTO PRO UNIVERSIDAD CATOLICA (I. P. U. C.) que pre- 
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pare el ambiente y los espxritus e inicie los primeros pasos de la organizacidn 
definitiva de nuestra Universidad Catolica. 

Por todo lo cual, venimos en disponer como —de hecho— disponeinos: 

1. — Fundar el Instituto Pro Universidad Catdlica de La Plata. 

2. — Encomendar al actual Director de los Cursos de Cultura Catdlica, 
S. Sria. lima. Mons. Dr. Octavio N. Derisi que, en calidad de Rector, tome 
sobre si la organizacion de dicho Instituto, con autoridad para nombrar profe- 
sores y colaboradores que el crea necesarios, cuyo nombramiento definitivo 
deberi ser sometido a Nos Mismo. 

3. — Pedir a nuestros amados sacerdotes, a. la Accidn Catolica, a las Pa- 
rroquias v a los fieles en general, que contribuyan, tail to con su apoyo material 
como con sus oraciones y sacrificios, a la eficaz realizacidn de esta obra de 
tanta trascendencia para la Iglesia y para la Patria. 

4. — Exhortar a cuantos estan en condiciones de asistir a las clases, a com* 
plementar e integrar en ellas sus conocimientos espedficos, en una cultura su¬ 
perior catdlica. 

5. — Encarecer especialmente la decidida y generosa colaboracidn de la 
Junta y de los Consejos Arquidiocesanos, en especial de JAC y AJAC y APAC, 
de JUG y AUDAC, para que estos interesen de veras a sus miembros a la asis- 
lencia. a estos cursos y a colaborar en todo con el Instituto Pro Universidad 
Catdlica, que desde ya colocamos bajo la pioteccidn de Maria, sede de la Sabi- 
duria y de Santo Tomas de Aquino, Patrono de las Universidades Catdlicas. 

En cumplimiento de este mandate, el 22 de Abril a las 18.30, en el Saldn 
de Actos de la A. C. A., un publico que colmd el recinto evidencid con sus 
inequivocas muestras de adhesidn hasta qu£ punto Su Excelencia Reverendisi- 
ma, Mons. Dr. Antonio J. Plaza, habria interpretado los anhelos de todos los 
catdlicos y habia percibido una urgente necesidad general. Tras entonar las 
estrofas de nuestro Himno patrio, y aplaudir las ajustadas interpretaciones del 
coro del Seminario Menor “Nuestra Sra. de Lujdn”, dirigido por el Pbro. Juan 
Comandi, uso de la palabra el Rector del Instituto, Su Senoria Uustrisima 
Mons. Dr. Octavio Nicolds Derisi, que en su elocuente exposicion del tema 
“Universidad y Universidad Catdlica” desarrolld conceptos que podrian resu- 
mirse asi: 

La naturaleza de la Universidad se determina por su fin, el cual no es otro 
que el del humanismo o la cultura: formar al hombre en sus diversas facetas, 
de un modo jerdrquico y unitario, primordialmente en el aspecto del saber. 
La Universidad, en efecto, es el 6rgano superior de la imparticidn de los cono¬ 
cimientos, pero dentro de la unidad de la sabiduria o saber superior desde las 
supremas causas. A la Universidad toca ante todo impartir de un modo cien- 
tifico o por sus causas todos los aspectos del saber, pero de un modo orgdnico 
y unitario, de tal manera que cada conocimiento sea expuesto y fundamentado 
desde su raiz y ubicado ademas dentro de una cultura o desarrollo total de los 
conocimientos, culminando en la sabiduria; es decir, le toca la ensenanza de 
la Filosofia, en un orden natural, jintegrada a su vez, en la actual economia 
cristiana, con la sabiduria superior de la Teologia . La Universidad, por eso, 
puede tener mds o menos Facultades o Escuelas e Institutos que se dediquen 
a la investigacidn o imparticidn de las ciencias especializadas; pero la esencia 
de la Universidad esta en la formacidn humanista o de un saber total, culmi- 
nando en la sabiduria en que aquellas ciencias particulares son integradas y 
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ubicadas en un justo punto. La ensenanza universitaria, por consiguiente, esta 
formada por todas las disciplinas fundamentals culturales que confieren al 
hombre, de un modo superior, la vision del mundo y de la vida, dentro de la 
cual ubica la ciencia especializada de cada Facultad o Escuela. La formacidn 
universitaria, pues, es lo que confiere unidad cultural a las multiples ensenan- 
zas especializadas de las diversas Escuelas o Institutes. 

En la actual economia este saber cultural, estrictamente universitario, no 
culmina en una sabiduria puramente natural o filosofica, sino tambien y sobre 
todo teoldgica. El hombre, en la actual providencia cristiana, no es solamnte 
hombre sino ademds hijo de Dios; y el saber que organiza los diversos aspectos 
de la vida humana no puede ser integral si no culmina en la Teologia o co- 
nocimiento cientifico de las verdades de la fe, que versa sobre este aspecto 
divino implantado en el hombre por la Redencion. Mas aun, el mismo orden 
natural, bajo su doble aspecto de conocimiento y de vida, no se salva —dadas 
las dificultades determinadas por el pecado original— sino bajo la influencia 
benefica de la Revelacion y de la Gracia. Por eso la Universidad Catdlica, que 
cultiva todas las ramas de las ciencias, las integra en la unidad de una Sabiduria 
cristiana, hecha de Filosolia y Teologia, vital y jerarquicamente unidas, como 
lo estan sus objetos de naturaleza y gracia. 

La Universidad tiende ademds a hacer vivir estos conoc.imientos integrados 
en la Sabiduria, en una vida autenticamente humanista cristiana, es decir, en 
una vida desarrollada bajo todos sus aspectos y en una unidad organica bajo 
la direccidn de aquel Saber superior impartido por la Universidad. Esta vida 
universitaria se logra en la comunidad de profesores y alumnos —en la TJniver- 
sitas Magistrorum et Studentium — unidos en la vida no solamente intelectiva, 
sino tambien en la vida religioso-liturgica, social, artistica, deportiva, etc., rea- 
lizada bajo la direccidn de aquel Saber superior cultural cristiano. 

Para realizar estos fines especificamente universitarios, dentro de las diver¬ 
sas facultades o institutos especializados la Universidad debe impartir las ma- 
terias bdsicas de cultura general y cristiana que confieran la vision natural y 
sobrenatural de la vida del hombre. Esta formacidn humanista cristiana debe 
iniciarse con un Colegio Secundario, que forme primordialmente al hombre - 
cristiano; y luego deberd ser continuada por aquella formacidn universitaria, 
comun a todas las especialidades de la ensenanza superior. 

En cuanto al aspecto de la vida universitaria puramente tal se logrard por 
la comunidad universitaria en sus diversas facetas: religiosa, artistica, deportiva, 
etc.; para lo cual ayudarin grandemente los Colegios Mayores Universitarios, 
que empiezan a ser una realidad en nuestra ciudad de La Plata y que hail co- 
menzado a dar ya sus frutos mds prcmisorios. 

Por ultimo se escuchd la palabra de Su Excelencia Reverend!sima Mons. 
Dr. Antonio Jose Plaza, quien en su alocucion puntualizd con fuerza: 

1) el derecho de la Iglesia para organizar Universidades, no sdlo por el 
mandato de su Divino Fundador de impartir la Verdad, sino tambien en vir- 
tud del Art. 28 de la Ley universitaria argentina que da libertad de ensenanza 
universitaria, y serd sin duda reglamentado por el Superior Gobiemo, supuesto 
que ya existe la ley por el dada; 2) el derecho de la Iglesia para impartir la 
ensenanza religiosa a sus hijos, es decir, a todos los educandos cuyos padres 
catdlicos la pidan, y ello no s61o por un derecho natural, sino ambi^n porque 
este derecho estd garantizado por la Gonstitucidn y la Ley de la Provincia de 
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Buenos Aires; 3) que los catdlicos exigii £n a los Partidos Politicos, en las 
proximas elecciones su definicidn sobre los siguientes temas: a) Educacion y 
Ensenanza libre y religiosa; b) Familia y divordo; c) Relaciones de la Iglesia 
y el Estado y d) Doctrina Social. 

El Instituto Pro Universidad Catdlica de La Pl&ta comprende este ano dos 
secciones: 

1) El Instituto Superior de Cultura Religiosa (los hasta ahora llamados 
Cursos de Cultura Catolica), e 1 cual, con un plan orgdnico d integral, iirfparte 
en un ciclo de cuatro anos los conocimientos superiores de Filosofia, Teologia, 
Sagrada Escritura, Liturgia, Historia de la Iglesia, Moral y Pedagogia —unas 
veinte materias en total— que confieren una visidn cristiana de la! vida y ufia 
formacidn cultural cientificamente fundadas. 

2) Cursos Universitctrios sobre materias de distint as Facultades, sobre todo 
aqudllas, que por su indole ideologica, son mas necesarias para la formacidn 
humamsdco - cristiana. 

Estos cursos inaugurados el 2 de Mayo ultimo con una profnisoria inscrip- 
ci6n de alumnos, son los siguientes: Filosofia C6ntemp6rarlea, porMons. 'Dr. 
Octavio Nicolas Derisi; Filosofia del arte/ p6r el Dr. Josd Maria de Estrada; 
Logica y Filosofia del Lenguaje, por el Dr. Hector A. Llambias; Corrientes hc- 
tuales de la Psicologia, por el Profi Pbro. Guillermo Blanco ;■ Teorlas sobre la 
evolution, por el Dr. Emiliano Mac Donagh; Moral midicd, por Mons. Dr. 
Rafael Trotta; Filosofia del Derecko, por el Dr. Julio M. Ojea Quintana; So- 
ciologia Politica, por el Dr. Horacio God oy; Introduction a la Historia, 

por el Prof. Ezequiel G. Ortega; Semihario de Latin I, por el Prof. Jose Micieli; 
Seminario de Latin II, por el Dr. Carlos A. Disandro, y Semifiario de Griego, 
por la Dra. Ana Maria Baccini. 

Otros cursos se irAn estableciendo a medida que lo exijan las necesidades 
y el Instituto este en condiciones de darlos. 

Para el ano que viene es voluntad del Rectorado del Instituto la fundacion 
del Primer Ano de un Colegio Nacional de formacidn erhinentemente huma- 
nistica y, si hubiera inscription suficiente, tambien el Primer Ano de alguftas 
Facultades e Institutos. , t 

A. N. M. 


A PROPOSITO DE UN INCIDEN1E BIBLIOGRAFICO 

Mons. Dr. Octavio N. Derisi. 

Querido Monsenor: 

Seria interesante hacer publicas estas precisiones con motivo del “incidente'’ 
provocado por una notita bibliografica publicada en Criterio (14/3/57) sobre 
su libro Tratado de existentialisms y tomismo, a la que Crei oportuno y justo 
responder en la misma revista (11/4/57); y debo aclarar que lo hubiese publi- 
cado en otra parte, si aquella revista no lo hubiese hecho, y que mantengo todo 
lo dicho en mi nota, linea por linea, y aun me veo confirmado en mi opinion 
por la actitud asumida por el “critico” de su obra. 

Me llama la atencidn la actitud de la direccion de Criterio al publicar esa 
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nota previa, que pretenderia danarle a Vd., haciendo la aclaracidn: “Si se 
resuelve a publicar la nota siguiente (muy agradecido estoy por tan alto honor) 
ello se debe a un expreso pedido del autor del libro a que la nota alude”. 
Aqui debo puntualizar cosas que Vd. Monsenor ya sabe: a) Yo envie directa - 
mente a Criterio por mi cuenta y riesgo la nota aludida, como tambien lo sabe 
bien quien redactd el encabezamiento de la direccidn de Criterio, en la que 
parece insinuarse que yo no se la hubiese enviado directamente o que Vd. 
Monsenor, la hubiese llevado a dicha revista (al menos el texto no estd claro 
y mAs de un lector lo ha pensado asi); b) en cuanto al autor de la “critica” 
a su libro no se quien es; pero lo que si se es que se ha escapado rehuyendo la 
lucha; no ha contestado a mi “descarga emocional agresiva” dejindome mds 
dudoso que antes de que haya leido su libro (ojall ahora lo haga y nos regale 
luego un trabajo a dos columnas, en una el texto suyo y en la otra el del filo- 
sofo existencialista expuesto, demostrando la gran infidelidad suya al pensa- 
miento existencialista). Sin embargo dice una gran verdad: “Frente a un ata- 
que de esta naturaleza, creo que es contraproducente entrar en polemica”. Y 
asi es nomds. c) La revista Criterio lesiona el legitimo derecho de defensa, por- 
que da por terminado el “incidente”, impidiendo asi toda posible replica, in- 
cluso una aclaracidn suya; y esto sin tener en cuenta que hizo conocer al 
“critico” mi replica antes de que fuese publicada, todo lo cual me parece muy 
grave y contra las leyes mas elementales de uh “fair-play” periodislico. 

Como Vd. ve, Monsenor, para que la critica “sirva no para separar las 
personas, sind para asociarlas y comunicarlas”, como pretende Criterio, son 
necesarias dos cosas: 1) Que sea vcrdadera critica (no lo es la de la nota) y 
2) que sea leal (no lo es la actitud de Criterio). 

A este incidente en algun aspecto mas jocoso que otra cosa (como la reti- 
rada de mi ofendido), si le buscamos el lado universal y prof undo, que todas 
las cosas tienen, confirmaria lo que voy publicando en Sapientia sobre Ame¬ 
rica y el estado originario de nuestro pais. De todos modos aqui tenemos ya 
un nuevo motivo de meditacidn, trascendiendo todo lo pequeno que debe ser 
olvidado. 

For riltimo, Monsenor, si Vd. decide publicar esta carta como yo se lo pido, 
que quede constancia de mi siempre indomablemente mantenida independencia 
de juicio. 

Hasta siempre, su affmo. en Cto. 

ALBERTO CATURELU 
Profesor de la Uni verdad 
Cordoba, 17/4/57. 
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EN TORNO A LA MORAL DE HEIDEGGER Y SARTRE * 

Se trata de una breve pero densa y substanciosa exposicidn critica de la 
moral implicita en la Ontologia dcscriptiva o fenomenoldgica de Heidegger 
y de Sartre. Sabido es que ambos fildsofos quieren atenerse, en sus obras fun¬ 
damentals, a una empresa puramente especulativa. Sin embargo, como bien 
anota V., tal prescindencia es imposible, bien porque “ni Heidegger ni Sartre 
han logrado mantenerse dentro de la rigidez de sus principios metddicos, bien 
que cualquiera sea el metodo que se utilice, la cuestidn moral no puede ser 
soslayada cuando es la propia condition humana la que estA puesta en juego” 
(pig. 7). 

El proposito del libro de V. “rigurosamente limitado en cuanto a su 
extensidn y a sus alcances, es senalar cdmo en efecto, tanto en Heidegger como 
en Sartre, la Ontologia Descriptiva contiene al mismo tiempo que esta una doc- 
trina moral, aunque no explicitamente formulada ni, menos, desarrollada en 
sus multiples y diversos detalles: en segundo tdrmino tratar de comprender 
cual es o podria ser esa moral centrando el interns del anilisis en la significa- 
cidn que en ella tiene el problema de la libertad” (pig. 8). 

Pese a las afirmaciones de Heidegger en contra, anota V., su distincidn de 
existencia autentica e inautenlica implica una estimacidn moral apoyada en 
sus correspondientes valores. Por lo dernis los mismos conceptos empleados 
por Heidegger de “caida”, “pecado”, etc., para caracterizar la existencia inau- 
tentica son de un tono marcadamente moral. En este punto V. critica “el falso 
concepto de la libertad comun a todo el pensamiento existencialista, [...] y 
que, en definitiva, conduce a una negation de si mismo” (pdg. 23). En efecto, 
por una parte “la existencia es esencialmente proyecto, posibilidad de ser y, 
por 16 tanto, libertad” (ibidem). Pero por otra, la existencia autentica revelada 
en la angustia, es “un ser para la muerte”; mis la muerte “es la imposibilidad 
de todo lo posible, es aquello que bloquea todos los proyectos, por lo que en 
definitiva ella es el fracaso y la negacidn de la libertad”. Luego “la libertad 
no tiene otro fin que anularse a si misma” (p3gs. 23-24). 

Otra dificultad insoluble en la moral de Heidegger, segun bien advierte V., 
es que la existencia autentica lleva a un solipsismo, en que se pierde de vista 
el prdjimo. “Pero es el caso que, una vez encontrado el si mismo , el hombre 
de Heidegger no puede ya salir de si y no le queda otro camino que encerrarse 
con su soledad cara a cara con su destino. Porque en el instante en que el 
hombre mismo asume la autenticidad de su vida, y con ello, la libre decision 
para la muerte, todo lo demis, las cosas, su propio ser y el de los otros pierden 
sentido y valor y se convierten en una pura nada” (p£gs. 26-27). 

Agudamente critica V., que la nota fundamental del hombre no puede ser 
la angustia , desde que ella no tiene sentido sino como negaci6n de la esperanza. 
Y la esperanza supone la abertura al m&s alH de la muerte. A este respecto 
debemos advertir a V., que su noble actitud — asumida en pos de Marcel— fren- 
te a la existencia clausa por la muerte, intuida por la angustia en Heidegger, 
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propugnando la abertura a los valores absolutos, que culminan, en definitiva, 
en el Bien divino, y a la inmortalidad, por la esperanza, s61o puede ser sdlida- 
mente fundamentada y organizada desde su raiz por una metafisica y an tropo¬ 
logy de tipo intelectivo, que V. se niega a admitir. No vemos, como pueda 
evadirse la clausura temporal de la existencia, sin la intervencion de la inte- 
ligencia. 

La segunda parte del libro de Virasoro trata de la moral de Sartre (pags. 
45 y sgs.), que, resulta como consccuencia de su ateismo llevado hasta el fin. 
Porque si Dios no existe, dice Sartre, no hay esencias, ya que no hay Inteli- 
gencia divina que las piense. Luego s61o queda una existencia des-esencializada 
o, en otros terminos, reducida a una libertad como pura indeterminacidn o 
nada de ser, abandonada exclusivamente a si misma, v consiguicntemente una 
moral subjetivista, ya que nada hay fuera de la libertad para constituirla. En 
Sartre, libertad subjetiva y moral son lo mismo, ‘4a libertad es el propio exis- 
tir del hombre: la libertad total, absoluta, incondicionada. El hombre 

estd obligado a cada instante a inventar el hombre, a crear el hombre que quie- 
re ser. [...]. Y al elegir lo hace por todos y para todos. Nuestra eleccion coin- 
promete a la humanidad entera” (pdgs. 53-55). Hay en este punto una apro- 
ximacidn entre la moral de Sartre y de Kant, bien que este “sabia muy bien 
que una buena voluntad es la regida por la razon”. En cambio “;Cual es para 
Sartre el criterio de la “buena voluntad”, esto es, del engagement total? Lo 
cierto es que ninguno” (p£g. 62). 

Segun V., esta moral subjetivista, que conduce a un verdadero amoralismo, 
tiene su rafz en el falso concepto de la libertad de Sartre. “El hombre es sus- 
tancialmente libre. Pero la libertad no es, como dice Sartre, una necesidad que 
surge de una deficiencia o falla natural en el hombre que tiene que completar 
su ser y por eso necesita ser libre. Por el contrario, es justamente la libertad 
la que hace que el hombre no tenga un ser deterrninado y pueda construir por 
si mismo su vida. Lo que la libertad hace posible al ser humano es determi- 
narse en un, sentido o en otro, tender hacia formas o grados de humanidad que 
se le ofrecen como ideales o modos de vida, en cuya estructura intima residen 
valores, porque esos ideales se configuran a traves o por medio de fines, v el 
obrar segun fines presupone valores y valoraciones sin las cuales no serian fines 
humanos” (p^g. 67). Con lo cual apunta bien a que la libertad es realmente 
fruto de la riqueza y no de la pobreza del ser, es decir, no una pura indeter- 
minacion, como pretende Sartre, sino una autoposesion del acto en multiples 
direcciones, y que tiene sentido gracias a los valores trascendentales, y, en de¬ 
finitiva, del Bien divino. Por lo demas, la motivacidn del acto por valores en 
nada impide, antes, supone la libertad. 

Mas negativa aun es la moral de Sartre respecto al prdjimo. Si en la exis¬ 
tencia aut^ntica de Heidegger pierde sentido y valor el prdjimo y se hace im- 
posible el trato con 41, en Sartre las relaciones con el “otro” — amor y odio— 
son siempre contra la libertad ajena, pues establecen como tendencia a con- 
vertir al sujeto en objeto, es decir, a anular la libertad o la existencia del otro. 
La conclusidn es enteramente pesimista: la relacidn normal del hombre es el 
“ conflicto 99 —“el infierno son los otros”— y el estado normal en la sociedad 
“la revolution”. 
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Esta moral enteramente anarquica y subjetiva, que deja al arbitrio de cada 
uno la eleccidn de los valores de su conducta con la consiguiente posibilidad 
de cambiarlos de continuo, constituye un verdadero amoralismo. As! lo de- 
muestra V., con una certera critica interna, cuando hace ver que se trata de 
una moral librada enteramente a la propia eleccidn del sujeto sin ningun valor 
trascendente que se le imponga. 

Comprehension de la concepcion filosdfica de los autores estudiados, per- 
cepcion y reelaboracidn de una moralidad implicita en sus escritos, formula- 
cidn critica de las deficiencias de esta concepcidn moral, afirmacion de los va¬ 
lores trascendentes en que se funda el caracter moral de la libertad, trascen- 
dencia del ser espiritual finito, del h ombre, en un doble sentido: hacia Dios, 
como termino supremo de su actividad libre y fundamento ultimo de todos los 
valores, y hacia la inmortalidad personal mas alld de la muerte: tales, entre 
otras, las notas que hacen tan estimable este pequeno volumen de V. 

A ellas debemos anadir un tono de ncbleza moral que impregna todas sus 
paginas, a mas del estilo riguroso y limpio en que la exposicidn se desenvueive 
ajustada al pensamiento. 

Lo que echamos de menos y lamentamos sinceramente es que esta critica 
tan certeramente orientada a la teoria moral de los dos grandes represen tan tes 
del existencialismo contemporaneo y esfuerzo tan noble para llegar al autentico 
fundamento de la moral: los valores trascendentes y, sobre todo, Dios y la vida 
inmortal del hombre, no logren alcanzar adecuada y seguramente su objeto, 
porque han prescindido de iure del valor de la inteligencia, de cuyo valor. V. 
no se fia y ha dejado, por eso, de lado. Pero la verdad es que frente a la exis- 
tencia finita y clausa de los dos fildsofos existencialistas, la abertura de la 
existencia humana a la trascendencia de los valores de Dios v a la vida inmor¬ 
tal, vislumbrada y buscada por V. como fundamento de la moral, solo puede 
fundarse en las exigencias del ser humario, - aprehendidas y desarrolladas en 
todas sus implicancias por la inteligencia. 

Esperantos que la sinceridad y penetracidn con que V. viene buscando des- 
de hace tiempo la fundamentacion trascendente de la actividad moral humana, 
lo c.onduzcan hasta el fim hasta la fundamentacion metafisica de la moral, 
elaborada por la razon —enraizada y alimentada por la verdad del ser trascen¬ 
dente— con la correlativa reconquista de la esencia del ser y vida humanos en 
sus diversos pianos jerarquicos y en su unidad total. 

OCTAVIO NICOLAS DERISI 
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HORIZONTES DE LA METAFtSICA ARISTOTELIGA, por Salvador Gomez 

Nogales, S. /. Estudios Onienses, Serie II, vol. II, Facultades de Teologia y 

Filosofla del Colegio Maximo S. I. de Ona, Ediciones FAX, Madrid, 1955. 

En el prdlogo expresa el autor su propdsito de “investigar la autenticidad 
de la interpretacidn escolastica en la concepcidn de la metaflsica aristotelica” 
(p. 5), que inclula la ontologia y la teologia natural. 

En la Primer a Parte analiza la interpietacidn histdrica, comenzando con los 
ataques modernos a la interpretacidn escolastica. Refuta estas criticas recurrien- 
do a las soluciones dadas en el transcurso de la historia. Analiza el ciclo aris- 
totelico, partiendo de Teofrasto y Eudemo; luego trata a los comentaristas como 
Alejandro de Afrodisia, Temistio y otros. Estudia a los fildsofos musulmanes: 
Avicena, Averroes, Algacel, etc. El autor nos dice que para los comentaristas 
aristotelicos, “ciencia universal del ser y ciencia particular de lo divino apare- 
cen siempre lusionadas en el marco de una misma metaflsica. Que es una sola 
ciencia y no dos consta en toda la corriente aristotelica” (p. 47). En los arabes, 
los dos pianos del ser y de lo divino aparecen dentro de una misma ciencia, bien 
que ya se insinua la escisidn. 

A continuacidn trata la unidad de objeto de la metaflsica escolastica a tra¬ 
vels de Escoto Erlgena, Santo Tomds, Duns Escoto y Sudrez. En este ultimo se ha 
querido ver el primer paso para la division wolffiana; segtin el A., el mismo 
Suarez rechazd expresamente una escisidn de la metaflsica tradicional. La esci¬ 
sidn se produce en el Renacimiento con figuras menores. Estos antecedentes pre- 
paran el camino a Bacon, que realizd profundamente la escisidn. Descartes reco- 
ge esta tradicidn: la metaflsica pasa a un piano ldgico, cayendo as! en un sub- 
jetivismo que prepard los idealismos posteriores y la reaccidn empirista, que, 
apoyada en Bacdn, culmind en Hobbes y Locke, en los cuales desaparece la 
teologia. 

En el mismo seno de la escolastica se realiza tambien la separacidn que cul- 
mina con Wolff, donde la teodicea pasa a una situacion dependiente y se separa 
lo experimentable de la metaflsica, haciendo de esta un vago conocimiento 
apriorlstico; situacidn que es aprovechada por el idealismo. Reci6n con Bergson 
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comienzan los intentos de una superacidn y una reivindicacidn de la metafisica. 
En Jaspers y Heidegger se afirma la trascendencia, pero en forma poco clara y 
tenida de irracionalismo. 

En la Segunda Parte el autor estudia los nombres dados a la metafisica por 
Aristoteles; luego, la genesis de la palabra “metafisica” y la problemdtica susci- 
tada en torno a Andrdnico como autor de ella. Despu£s de un extenso andlisis, 
el autor dice que no se puede probar con certeza cudl es el autor, pero que fuera 
de toda duda no es Andrdnico. El origen del vocablo “metafisica” esta muy 
lejos de tener un fin bibliotecario. Analiza el contenido del mismo, afirmando 
su caracter de trascendencia y superioridad, apoy^ndose en las fuentes mds pri- 
mitivas: Alejandro de Afrodisia, Simplicio, Hemnas, etc.; autores que dan pre- 
eminencia al sentido de la palabra “metafisica” en contraste con algunos sec- 
tores de la critica modema que le atribuyeron el caracter de posterioridad y de 
una mera clasificacidn bibliotecaria. 

En la Tercera Parte trata el aspecto objetivo de las facultades cognoscitivas; 
analiza primero la ciencia y la filosofia y luego el proceso ascensional del cono- 
cimiento desde la sensacidn hasta la inteligencia. Concluye el A,, mostrando la 
importancia de la inteligencia en el conocimiento de los principios y c6mo el 
metafisico no sdlo debe conocer las conclusiones que se deducen de los princi¬ 
pios, sino que debe intuir los mismos principios. De este modo* la metafisica 
seria ciencia e inteligencia a la vez. 

En la Cuarta Parte, analiza las fdrmulas aristotelicas en su sentido onto- 
teoldgico. Trata los axiomas que tienen un cardcter de universalidad que ios 
hacen objeto de la filosofia primera; luego el principio supremo que es causa 
de todos los seres, o sea, el Ser divino. Muestra el autor el sentido teologico de 
lo metafisico contra Natorp y apoydndose en Ross. Analiza lo separado en sus 
diversas acepciones y pasa a considerar el ser como tal. Trata la sustancia como 
forma pura que es el objeto propio de la metafisica. Debido a la riqueza del 
formulario aristotelico, resulta dificil la determinacidn clara y precisa del cou- 
torno objetival de la metafisica al rozarse aspectos ldgicos, ontoldgicos y teolo- 
gicos. Al metafisico corresponde investigar los axiomas v aquellos principios que 
las demds ciencias usan en cuanto les sirven a sus propios fines, pero que no los 
estudian en si mismos. 

A continuacidn trata G. N. las soluciones dadas por diversos autores respecto 
a la unidad de objeto de la metafisica y su sentido onto-teoldgico. Natorp eli- 
mina el cardcter teologico; Zeller lo afirma; para d ontologia y teologia son una 
misma ciencia, pero lo considera una contradiccida. Coinciden con Zeller; Co- 
votti, Gomperz y Rodier. Schwegler, Grote y Piat afirman la unidad sin con- 
tradiccidn alguna. Hamelin descarta el sentido ontoldgico y en forma parecida 
Rokin dice lo mismo. Para Owens, el objeto de la metafisica son las sustancias 
inmateriales. Trata extensamente la teoria de Jaeger. Segtin dsta, Aristdteles 
^ abandona las investigaciones metafisicas, para entrar en el ultimo perfodo de su 
produccidn de cardcter positivista y pragmdtico. Zurcher lleva a sus ultimas con- 
secuencias la orientacidn filoldgica de Jaeger. Su tesis es la de probar que el 
“Corpus Aristotelicum” es obra de Teofrasto. La metafisica es de Teofrasto con 
algunos restos autenticos de Aristdteles. Zurcher distingue dos pianos: uno aris- 
totelico, exclusivamente teoldgico, otro teofrastico, en que aparece el sentido 
ontologico. Esta duplicidad de objeto no le parece definitiva al autor y aunque 
lo fuera, siempre queda la “posibilidad de una ciencia que estudie a la vez el 
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ser en cuanto ser y al principio supremo de todo ser” (p. 196). A continuacion 
analiza las replicas a Jaeger, comenzando con la solucidn existencialista de Schi¬ 
lling Wolluy; luego las soluciones de Ross v Mansion, que coinciden en algunos 
puntos coq Jaeger, peroque disienten en un punto esencial: es con respecto al 
problem^ de la^ sustancias seusibles, que Jaeger las excluye de la metafisica. Se¬ 
gun Ross y Mansion, lo sensible forma parte de la, misma ,y es "un camino para 
la determinacidn de la sustancia ultrasen sible” (pig. 203). Oggioni sigue a 
Jaeger, pero elii^iina la conception teologica. Segun el A. esta conception “se 
encuentra.evidentemente en las partes primitivas, coino lo demostrd muy bien 
Jaeger” (pig. 208). Para Ivanka, el empirismo posterior afirmado por jaeger 
es inadmisible. Disiente con Oggioni en cuanto Oste afirma una metafisica ne¬ 
gative en el primer periodo. Segun Ivanka la poltinica cae fuera del nucleo de 
la metafisica y s61o figura como introduction o epilogo de la misma. Amin, 
Mansion y Nuyens, en su polemica contra el evolucionismo de Jaeger, dicen que 
el ultimo periodo de Aristdteles no es unicamente pragmatista y mucho menos 
excluyerue de la metafisica. 

Segun estos autores, no hay una metafisica definitiva superada por un perio- 
do bioldgico natpralista,. sipo que AristOteles desarrolld ambas investigaciones 
hasta el fin de .su vida, y para 61, metafisica y ciencia no son irreconciliables. 

A continuation, trata la solucion dada por AristOteles. En las formulas se 
aprecia como “las concepciones ontologicas y teoldgica se interfieren en todos 
Jos periodps” ,(pig. 221). Segun Lotz, Aristoteles no logro armonizar totalmente 
los dos objetos y Sohngen afirma una insertion de las dos concepciones en una 
spla .ciencia; “no cpifto disciplinas yuxtapuestas, sino que la teologia o sabiduria 
es una parte de la.pntologia, la mas alta” (pig. 223). Analiza los textos aristOte- 
licos con respecto a laiunidad de objeto de la metafisica. En esta unidad se 
distiguen “las, dos partes.que Ja jntegran;,su naturaleza especifica (teologia) y las 
nopiones generates que se realizan en todos los seres (ontologia)” (pig. 228). 
Trata a coutinuaciOn la prolongation del pensamiento de AristOteles y rechaza 
la diyisidn de la'metafisica en. dos ciencias: ontologia y teologia. Aislar las abs¬ 
tractions precisiyas “es> inciirrir en el abstraccionismo idealista de la escolastica 
decadent^” (pig- 233).. ER pntologia y teologia es necesario recurrir a conceptos 
analogos y solo por ellos nuestro entendimiento puede captar el ser inmaterial 
que es el ndcleo central de la metafisica. 

Cpncjqye el ,A,. diciepdp que AristO teles exagera “la separation entre lo 
material y lo inmaterial, poniendo entre arpbos unas relaciones puramente te- 
leol6gicas , que comprometen “su concepcidh unitaria de la metafisica” (pi- 
gina 239). Para lograr una perfecta fusion onto-teolOgica v superar el sistema 
ari^tptelico,J‘es necesario reformer esta^s jelacipnes teleolOgicas con las eficientes 
transcencientales .de. la creacidn!’ (pag. ^239)., 

Este. tr^bajo de,$. GOmez Nogales represe.nta;una verdadera contribution al 
esclarecimiento de, la metafisica aristot^lica. El A. se vale de los recientes progre- 
sos dilolOgicos y aclara no pocq el panorama tan complejo. y dispar como es el 
de la determination de las distintas fases de la evOluciOn del pensamiento me* 
tafisico de AristOteles, asunto sobre el que todavia no se puede decir nada de¬ 
finitive. Resultan muy provejchosas las diyqrsas ^inte^is del pensamiento de un 
numero considerable de estudiosos, que. se han ocupado de los temas que el A. 
toca.en.su itinerario desde el principio hasta el final, del libro. La obra nos 
ofrece asi< en apretada. sintesis, las principales interpretaciones dadas al pensa- 
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tniento metafisico de Aristdteles a traves de la historia, con un denso contenido 
y una gran erudition como lo ponen en evidencia sus numerosas citas y notas. 

El libro se cierra con una bibliografia riquisima —en las que se citan las 
fuentes, traducciones y, comentarios de las cbras del Estagirita y una bibliografia 
general sobre Aristdteles. Ademas contiene una bibliografia sobre el tema, otra 
sobre el tema de la filosofia musulmana, y, finalmente, una bibliografia sistenti- 
tica de los temas tratados en la obra-. 

Cristobal Chatte Reme 


DE LA MELANCOLIE, por Romano Guard ini, Editions du Seuil, Palis 1953; 
93 plginas. 

Fluido como la materia misma que trata, y riguroso a la vez, pues la asedia 
hasta develar su enigma, este nuevo estudio de Guardini es una muestra mas de 
la auttinica hondura con que cala los argumenios elegidos, sean estos filosoficos, 
teologicos o literarios. 

Ya desde las primer as paginas enuncia el motivo.de la fascination que el 
tema ejercid sobre el: la conviction de que la melancolia, lejos de constituir un 
fenomeno meramente psicoldgico y mucho menos psiquiatrico, alcanza el orden 
espiritual y esta tan estrechamente vinculado a las profundidades de nuestra na- 
turaleza, tan penetrantemente insinuado hasta las raices de nuestra existencia, 
que de su comprension pueden surgir ayudas considerables para un mejor cono- 
cimiento de la personalidad y del obrar humanos. 

La experiencia de Soren Kierkegaard, en quien la melancolia no fue solo 
una tonalidad interior, sino un estado que el asumio conscientemente como 
punto de partida de su quehacer moral, como palestra para su combate religioso, 
es la elegida con atinada lucidez por Guardini para medir la poderosa amplitud 
de esa fuerza, magnificamente revelada a traves de numerosos textos extraidos 
sobre todo del Diario y del Punto de vista explicativo de mis obras del fildsofo 
danes. 

El autor se apoya en ellos para exhibir, en primer lugar, los caracteres mas 
externos y por ende m£s inmediatamente asibles del sentimiento estudiado: ante 
todo, el que expresa ya el nombre aleman de la melancolia, Schwer-Mut, pesadez 
del alma. Es una angustiosa carga que no conocen los espiritus simples, pues 
exige una sensibilidad peculiar provocada por la multiplicidad de dones natu- 
rales —multiplicidad con el sentido de oposiciones intimas, de antagonismo reci- 
proco de los instintos, de contradicciones en la actitud frente a los hombres y las 
cosas. Para naturalezas de esta indole es fatal una vision dolorosa del mundo, 
pues buscan en el, apasionadamente y doquiera, lo que el mundo no posee; pre- 
tenden de las cosas esa seriedad, ese vigor y esa capacidad de acajramiento de 
que tienen sed, y que las cosas no pueden darle. 

Tal fracaso, no por forzoso menos oprimente, es senalado por Guardini co¬ 
mo surgente de otro atributo tipico del melancolico: la falta de confianza en si 
mismo y una peligrosa proclividad a otorgar ventaja a las oscuras tendencias 
que, en el fondo del ser, buscan su aniquilamiento, en contraste con los instintos 
de afirmacidn y expansidn vital. El propio Kierkegaard, en el Neron de su Al- 
ternativa, muestra c6mo pueden convertirse en instrumentos de esta muda vo- 
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luntad de destruccidn aun las cosas mds altas, aun los valores morales y reli- 
giosos. 

Consecuencia natural de los anteriores rasgos es la aspiracidn a la soledad, 
nacida tanto de la exigencia de rehuir una realidad que hiere, como de la insal- 
vable dificultad de comunicarse, de describir experiendas esencialmente ine- 
fables. 

Sin embargo, tan pronto como acaba de desentranar estos aspectos penosos, 
negativos, de la melancolia, Guardini sondea dentro de ellos y consigue obtener 
de cada uno elementos preciosos y nobles. Asi, esa pesadumbre del animo a que 
se habia referido aparece ahora confiriendo a todas las actividades una hondura, 
una densidad impares; tanto, que la verdadera grandeza no puede existir, a sus 
ojos, sin esa presidn que confiere a las cosas su integral compacidad, que lleva 
las fuerzas del ser a su verdadera tension. Y ese deseo intenso de vivir en el 
retiro y en el silencio responde, en ultima instancia, a la gravitacidn intima del 
alma liacia el gran Centro, al anhelo de rehuir la dispersion para entrar en el 
recogimiento de las esencias. De ahi por fin, v paradojalmente, que de esa 
misma melancolia que en ocasiones desemboca en la desesperacidn, surja cuando 
no sufre desvios el elemento dionisiaco y se muestre en las relaciones mas pro- 
fundas con la plenitud de la existencia. 

Con todo, esto no pasa de ser la brillante caracterizacion de un sentimiento; 
para alcanzar el objetivo propuesto al comienzo falta interrogarse sobre su 
significacidn, traer a la luz su medula. 

La respuesta ofrecida por Guardini es que, en el fondo, la melancolia brota 
del afan de absoluto, de un reclamo por lo que es perfecto en si, al abrigo de 
toda amenaza; se confunde, por tanto, con una nostalgia del amor, ya que el 
Bien, la Verdad y la Belleza son sus objetos propios y particulares. Pero junto 
a este anhelo y ensimism&ndose con el —“cerrando el circulo”— esta la certeza 
profunda de que tal ansia es vana, de que colmarla es imposible. La persuasion 
acerca de esta imposibilidad se evidencia, incluso, en el modo en que lo absoluto 
es deseado: con una impaciencia que no repara en las necesarias etapas inter- 
medias y se aventura por caminos extravagentes en demanda de la meta... 

<jCu& 1 es entonces, el sentido de este doloroso fendmeno humano? Es 
ofrecer una prueba clara de que el Absoluto existe, de que somos “seres de 
frontera” en inmediata vecindad con lo Infinito, de que hay en nosotros un 
geimen de etemidad que debemos gestar y dar a luz. O bien, dicho con la su- 
gestiva definicidn del autor, es “la inquietud que provoca en el hombre —en 
ciertos hombres dotados de especial capacidad de vibrar— la proximidad de lo 
etemo”. 

Por supuesto, aqui como en otras de las sorprendentemente varias obras de 
Guardini, no puede sino dejarse a cada lector el cuidado de apreciar sus inter- 
pretaciones; empero, admitase o no por completo su valor, es imposible negar 
la profundidad, la belleza y el seguro sentido cristiano de los escritos del gran 
profesor de la Universidad de Tubingen 


ALMA NOVELLA MARANI 



Bibliocrafia 


147 

METAPHYSIQUE DU SENTIMENT, por Theodor Haecker , Edition Desclee 

de Brouwer, Paris, 1953; 73 paginas. 

La afirmacidn de una tesis audaz, cargada de consecuencias en los diversos 
terrenos del conocer, es el centro y el fin de este libro breve, aunque de raras 
hondura y densidad: Haecker reclama, para el sentimiento, el mismo rango y 
la misma importancia que tradicionalmente se asignan, en el espiritu del hom- 
bre, al pensamiento y a la voluntad. O, dicho en terminos m£s precisos, esta 
persuadido de que la misteriosa unidad espiritual huinana se integra, no con 
un dualismo, sino con una trinidad de elementos de jerarquia par: el sentir, el 
querer y el pensar. Y asx como es de todos reconocido que la voluntad esta 
vinculada al Bien y al Mai, y el pensamiento se mueve entre los polos de la Ver- 
dad y del Error, Haecker senala como extremos del objeto del sentimiento la 
Beatitud y la Dereliccidn, la Felicidad, en el sentido culminante del vocablo, 
y el pleno Infortunio. 

Si analiza despues algunos caracteres de la voluntad y del pensamiento —el 
ser datos inmediatos de la conciencia, por ejemplo, o el poder ser referidos, 
anajdgicamente, al Espiritu de Dios—, encuentra las mismas notas, aun en grado 
mayor, en el sentimiento. Por otra parte, le es facil exhibir innumeras pruebas 
de que, mucho mas que el pensar y el querer, el sentir penetra abismalmente e 
impregna al hombre, no s61o cuando se lo considera en su todo, sino tambien 
cuando se lo encara en sus constitutivos: cuerpo, alma, espiritn. 

Haecker no pretende, por cierto, ser el descubridor absoluto de estas ver- 
dades: reconoce y recoge, en cambio, lo aportado por la psicologia y por todos 
los fildsofos que, a partir de Bergson, contribuyeron a un realismo espiritualista 
reacdonando contra las desviaciones del idealismo y del materialismo. Pero es 
igualmente irrebatible que nadie, hasta este ensayo, habia osado defender, con 
criterio riguroso, el aserto de una triple confluencia en el espiritu del hoinbre. 
El mismo autor senala las dificultades que explican quizd la dexnora: en pri¬ 
mer termino, que el sentimiento espiritual —a semejanza del fisico, y a diferen- 
cia de los sentimientos del alma, eminentemente simpdticos—, es intiasmisible, es 
inefable por esencia. Haecker lo certifica con las bellas y azoradas palabras que 
Kierkegaard escribid en su Diario el 19 de mayo de 1838, pero lo aseveran tarn- 
bien los balbuceos o los silencios de todos los misticos. <jY acaso San Pablo pudo 
decir cual era la felicidad del tercer cielo? 

El otro obstdculo para reconocer la signification metafisica del sentimiento 
estriba en que, al revds del pensamiento y de la voluntad, se presenta inme- 
diatamente a la conciencia primera, pero se funde y desaparece como nieve al 
sol frente a la conciencia segunda, que es la de la reflexSdn: y ya se sabe que 
£sta es la conditio sine qua non de toda ciencia. 

A pesar de esa intimidad, de esa fluidez, de esa invencible subjetividad del 
sentimiento, Haecker logra proponer conclusiones, obtener frutos valiosos de 
su obstinado buceo en la experiencia y de sus agudas, a menudo asombrosas, in- 
terpretaciones de textos que, escritos por adver&arios de su tesis, concurren fi- 
nalmenre a servirla y corroborarla. Y no es el resultado menos curioso de este 
apasionado estudio el que su autor, exaltado por los horizontes inaravillosos 4 que 
su investigacidn le devela, acabe encontrando insuficiente y estrecha la propo- 
sicidn que, al comienzo, le hacia sospechar —por su originalidad de imprevisi- 
bles efectos— la repulsa de muchos colegas en el filosofar: *‘En forma renovada 
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tengo la impresibn de la extremada modestia del objetivo perseguido por mis 
argumentos: es poco querer hacer admitir y ensenar por la metafisica que el 
espiritu humano compone una unidad admirable de sentimiento, pensamiento 
y voluntad, y que el sentimiento es una entidad del mismo orden y del mis- 
mo rango en el hombre que la voluntad y el pensamiento; si, es poco decir, 
en vista de la infinidad de cosas capitales que, o bien no podrian ser pen- 
sadas si faltase el sentimiento, o bien no existirian o no podrian ser conocidas, 
ni deseadas o queridas sin la ayuda del sentimiento” (pag. 48). 

Faltaria aun anadir, para completar el perfil de la obra, una referenda a 
los potentes haces de luz que, en digresiones lentas o rapidas, arroja Haecker 
sobre temas laterales: el deber y el libre arbitrio, el amor, el pudor, la mistica 
y el panteismo, el conocimiento de los valores eticos, esteticos y religiosos, con- 
virtiendo sus inusitados enfoques en otros tantos veneros de sugerencias. Por 
todo ello es que la Methaphisique du Sentiment se eleva, indubitablemente, a 
la categoria de un fecundo aporte mas a la labor esclarecedora de la Verdad 
y del hombre, en que se halla empenado desde hace tantos anos el proiundo 
pensador de Eberbach. 

ALMA NOVELLA MARANl 


LA OBRA DE PLATON, por Pierre-Maxime SchuhL Bibiioteca Filosofica Ha- 

chette, Buenos .Aires, 1956, 256 paginas. 

Pierre-Maxime Schuhl es un estudioso de Platon, cuya prolongada medita- 
cibn sobre el pensador griego se ha concretado en diversos trabajos. Hace dos 
arios publicb en Francia La obra de Platon , que ahora, en versibn castellana, se 
ofrece a nuestro publico. 

Schuhl advierte la dificultad de exponer un pensamiento que, por su misma 
riqueza y flexibilidad, se opone a toda exposicibn sistematica. Cada dialogo pla- 
tonico, referido siempre a una cuestibn particular, exige sin embargo un concep- 
to de conjunto, al cual se eleva sugiriendolo. Este conjunto es retomado cons- 
tantemente, desde puntos de vista diferentes y, lo que es mas grave, sometido 
a una evolucibn, a una maduracion y a una crilica interna. Resulta pues —v 
alii radica una de las principals dificultades para el rastreo histbrico—, que la 
obra de Platon es una, a pesar de todos los enfoques y las variaciones que se 
observen. 

Como criterio prictico, Schuhl acepta un plan que, con algunas variantes, 
es ya casi cldsico en la exposicibn del platonisino. Estan primeramente los 11a- 
mados dialogos de juventud, donde se advierte la intencion de Platbn de guiar 
al oyente, en medio de rodeos y dificultades, a una conclusion que ei oyente 
mismo tiene que despejar. Luego vienen los dialogos de madurez, donde se en- 
caran los problemas morales y politicos y, principalmente, de la Idea y del Alina. 
Despues el autor considera la epoca que gira alrededqr del Parmenides , donde 
advierte que hubo una crisis del pensamiento platonico, a la que toma,.simple- 
men te como hipbtesis de trabajo. En la ultima etapa, en las obras de vejez, en- 
contramos, en efecto, que los conceptos que se oponian dialecticamente en la 
epoca de crisis, no se excluyen en la realidad. 

Este desarrollo estd precedido por una ubicacion de los planteos platonicos 
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en la evolucion del pensamiento griego representado por Socrates y los preso- 
cr^ticos. Ademas, fiel al espiritu platonico, se da cabida en las paginas de este 
libro al mito, que con tanta frecuencia usaba Platon para prolongar el razo- 
namiento. (Recordamos, al respecto, que Schuhl es autor, rambien, de Tabula¬ 
tion platonicienne). 

El valor de La obra de Platon no debe buscarse en la profundizacidn de 
los problemas que la tematica platonica ofrece —dimension que el libro no se 
propone—, sino en la fluida presentacidn, implication y evolucion de los mismos. 

La obra se enriquece con una bibliografia puesta al dia, principalmente en 
lo referente a estudios franceses. En la edition castellana hay una util nota de 
Juan Adolfo Vazquez sobre las traducciones que de Platdn se han hecho a nues- 
tra lengua. 


ARTURO GARCIA ASTRADA 


ACTES DU DEUXILME CONGR£S INTERNATIONAL DE L’UNION IN¬ 
TERNATIONALE DE PHILOSOPHIE DES SCIENCES, 5 fasciculos, Edi¬ 
tions du Griffon, Neuchatel, Suiza, 1955. 

Como resultado del II Congreso International de la U. I. F. S. habido en 
Zurich los dias 24 a 28 de agosto de 1954, presidido por F. Gonseth, aparecen 
ahora las Adas en cinco fasciculos de impecable presentation, totalizando unas 
setecientas paginas. 

Es clara, sin necesidad de apologia alguna, la dificultad de analizar, siquie- 
ra sea someramente, la cantidad de trabajos presentados, pero no obstante ello 
trataremos de dar al lector alguna idea de la importancia de los mismos. La di¬ 
vision de los fasciculos responde al siguiente plan: 

FASC. I: EXPOSES G£N£RAUX. Los temas de las sesiones plenarias han 
ocupado —entre otras— a conocidas figuras como Gonseth (Sur le statut de la 
philosophie des sciences), Piaget (Les lignes generales de Vepisteraologie gene- 
tique), Feigl (The philosophy of science of logical empiricism), Pap (Extensional 
logics and laws of Nature), Destouches (Considerations sur le debat actuel con - 
cernant la connaissance physique), etc. Un lugar aparte merece la exposicion 
del ruso Fedossejew (Gesellschaftslehre und das Leben der Gesellschaft), puesto 
que da la pauta de lo que seran luego los trabajos de los representantes sovieti- 
cos que seguiran en los restantes volumenes: posicion tipica de un riguroso 
adoctrinamiento marxista-leninista, no teniendo su trabajo valor alguno sino 
como defensa del regimen sovietico. En general sus camaradas de equipo trata- 
ran, venga o no a cuento, de hacer lo mismo; y lo dicho valga para no ocupar- 
nos mas de ellos. 

FASC. II: PHYSIQUE - MATHEMATIQUES. Llama la atencion el mime* 
ro de trabajos dedicados directa o indirectamente al problema del determinismo 
y la causalidad (Gunther: Dreiwertige Logik und die Heisenbergsche Unbes- 
timmtheitsrelation; Omeljanowski: Determinism us und Qjiantenmechanik; 
Roig Gironella: El indeterminismo fisico y la nocion filosofica ae causalidad) 
con la consiguiente primacia de la fisica cuantica sobre la relativista; la compa- 
racion entre las cuales hace Sivadjian (Oppositions et incompatibility entre cer¬ 
tains principes de la physique relativiste et quantique). Problemas de la funda- 
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mentacibn de las matematicas (Isaye: Formalisme, intuitionnisme et metaphysi- 
quc), logica formal (Behmann: Muss die Logik Paradox sein?), intuicionismo 
matcmatico (Rosenbloom: Konstruktive Aequivalente fur Satze aus der klassis- 
chen Analysis; Teensma: The intuitionistic interpretation of analysis), etc., ocu- 
pan la segundo seccibn. 

I’ASC. ill: THEORIE DE LA CONNAISSANCE - LINGUJSTIQUE Se 
nota aqui la inquietud de definir el modo de conocer y el alcance dc la filcsofia 
de la ciencia y sus relaciones con las ciencias, especialmente en lo que »especta 
a la fisica : Pruning: das Probleme des Objektiv - Allgemeingiiltigen in den 
aprioristischen Ansdtzen der Philosophie der Naturwissenschaften; Dingier: 
Ueber die Ergreifung der Wirklichkeit in der Philosophie der exakten Wissens- 
chaften; Galli: Esperienza e Metafisica; Ohe: Die mehrfache Struktur der Na- 
iurerkenntnis; Paris: Position du realisme dans la philosophie des sciences de 
nos jours ; etc., etc.). Nuevamente se presenta el problema de la causalidad y el 
determinismo (Moreau: Ebauche d’une epistemologie semantique; Brandens- 
tein: “Kausalitat oder Akausalitat” im naturwissenschaftlichen Weltbild), Tra- 
bajos de Glinz (Dielogisch-methodischen Grundlagen der Sprachstrukturfors - 
chung und die Bedeutung ihrer Resultate fur die Arbeit anderer Wissenchaften) y 
Freundlich (Ueber das Verhaltnis der logischen Kunstprache zur naturlichen 
Sprache), Kaulbach (Sprache und Wissenschaft) entre otros, destacan la impor- 
tancia del lenguaje para la ciencia. 

FASC. IV: PHILOSOPHIE ET SCIENCE - HISTOIRE DE LA PHILO¬ 
SOPHIE. Presuponen los trabajos de este volumen la existencia misma de la 
filosofia de la ciencia, dedicandose entonces a analizar concretamente las rela¬ 
ciones entre ciencia y filosofia (Haberlin: Philosophische und physikalische 
Kosmologie; Witt-Hansen: Ueber den Wert der idealistischen und. phanomena - 
listischen Wissenschaftsphilosophie filr die Forschung; David: Domaine de 
Vhypothese dans les sciences humaines; Selvaggi: JJintention realiste dans la 
physique moderne; confrontation des points de vue; Tuni: La base de la philo¬ 
sophie de la science), no faltando alguna referencia al problema humanistico de 
la tecnica (Gonzdlez Rios: Quelques conclusions sur Vaporie entre humanisme 
et technique); un trabajo de Hessen (Wissen uns Glauben) esta fuera de lugar. 
Destacamos dos trabajos entre los que componen la segunda scccidn (Mesnard: 
La rencontre de Platon avec Hippocrate et les premisses de la methode expert - 
mentale; Hartmann: Die Gedanken Plancks und Einsteins als Pole kunftiger 
Naturphilosophie), 

FAS. V: SOCIOLOGIE - PSYCHOLOGIE. Este ultimo volumen de las Ac- 
tas estd dedicado a las ciencias propiamente humanisticas; el hecho social (Den- 
nes: Some steps towards the resolution of conflicts in explanation and in evalua¬ 
tion in the social sciences; De L’horbe: Sociologie et philosophie; Walter: Theo - 
ne und Erfahrung in den Sozialwissenschaften; Vuk-Pavlocic: Gemeinshaft und 
Scheingemeinschaft) y el derecho (Mokre: Die werttheoretische Beziehung 
zwischen Naturrecht und positivem Recht; Facchi: Sur la methode et Vobjet des 
sciences juridiques), sin omitir algun excursus hacia lo cultural (Topitsch: 
Zur weltanschaulichen Interpretation der Naturwissenschaften; Van Moll: Phi¬ 
losophy and the advancement of cultural endeavour) ocupan la primera seccidn; 
en tanto que la segunda se inicia con un brevisimo resume de Feigl (Physicalism 
and the foundations of Psychology), a quien sigue un intento de refutacibn del 
epifenomenalismo (Wisdom: Is epiphenomenalism refutable f) y una defensa del 
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"behaviorismo” (Conway: Philosophy , metaphysics and psychology); algunas 
apuntaciones psiquiatricas (Callieri: Erkldren und Verstehen in der Psychiatric. 
Erkenntnistheoretische Ueberlegungen) y una exposicidn sobre investigaciones 
y resultados de Piaget acerca de la psicologia infantil (Mays: Professor Piaget's 
epistemologie gcnetique) completan el panorama. 

Por supuesto que no hemos citado, en todo lo anterior, sino algunos tra- 
bajos de cada seccion, a fin de que el lector -como dijimos— pueda tener alguna 
idea del contenido de las Adas. Un juicio critico comprehensivo y breve debiera 
ser estadistico, con todas las objecciones que puede merecer; no obstante, es 
alentador comprobar la difusidn que van adquiriendo los problemas filosdficos 
de la ciencia, notablemente florecientes —paradojalmente— en nuestra epoca de 
creciente tecnoldgica. La U. I. P. S. merece nuestra m&s calida congratulacibn 
por haberse atrevido —y llevado a tan feliz £xito— a la dificil empresa de orga- 
nizar el CongTeso. La excelente presentacion de las Adas corona la obra. 

j. e. bolzAn 


THE PERSONAL CONQUEST OF TRUTH ACCORDING TO J. H.'NEW¬ 
MAN, por A. J. Boekraad, Editions Nauwelaerts, Louvain, 1955, 303 pags. 

Lo que hace el interns de este libro es el esfuerzo emprendido y —digdmoslo 
de inmediato— el £xito logrado, en el propdsito de penetrar en la posicidn tan 
personal del Cardenal Newman en cuanto al problema del conocimiento. Se 
requeria una vasta information (el A. ha podido utilizar cartas ineditas) y mu- 
cha agudeza para proyectar luz en tantos repliegues del matizado pensamiento 
de Newman. Fidefsta para algunos, racionalista y nominalista para otros, New¬ 
man se presenta desconcertante al primer aspecto. Sin embargo, y tal vez por eso 
mismo, es irresistiblemente atrayente, y una vez que se ha comenzado con el una 
cierta amis tad, esta tiende a convertirse en una gran intimidad. Los estudios 
que acerca de el hacen los comentaristas, £ste entre otros, tienen la virtud de 
conducirnos a la lectura personal de Newman y no hay experiencia mds gozosa 
que la de ir asintiendo a una ensenanza que no se impone como desde el exterior 
por la ldgica concatenacidn de sus pruebas, sino que va despertando ecos en 
nuestro interior, en los que reconocemos nuestro propio pensamiento (nuestro 
“asentimiento real”, diria Newman). 

El autor nos conduce en pos de Newman, en esta personal conquista de 
la verdad, no solo de la verdad natural, sino tambien de la sobrcnatural o de 
la religidn revelada. La epistemologia newmaniana se nos presenta asi como un 
camino paralelo a su apologetica. Por la primera, Newman es un autentico fild- 
sofo moderno; por la segunda, es un filosofo cristiano en una tradicidn que 
desciende de San Agustin y de Pascal. El problema de la btisqueda de la verdad 
es el caracteristico del siglo XIX, siglo racionalista. El racionalismo pensaba que 
el uso de un buen m£todo de pensar debia nivelar a todos los hombres en con- 
clusiones comunes, ya que la inteliegncia que sabe desligarse de los condiciona- 
mientos concretos e irracionales del individuo, es capaz de reflejar como en un 
espejo la verdad, objetiva de las cosas. En materia religiosa, no habiendo posibi- 
lidad de dirimir cientificamente los diferendos entre los credos y las iglesias, 
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liabra que atenerse a la sola religion natural, que, vaciada enteramente del mis- 
terio, debera bastar a la inquietud religiosa humana. 

Newman emprende de muy diversa manera la conquista de la verdad. Para 
el esta conquista es ante todo asunto personal. No es solo cuestion de inteligen- 
da y fria razdn, no basta adquirir asentimientos nocionales por los que nos 
adherimos a principios abstractos. Nuestra busqueda y posesion de la verdad 
son vivencias del hombre total, que no se juegan solo en el laboratorio de los 
conceptos logicos, sino que se enraizan en el fondo mismo “de nuestro ser in- 
telectual y moral”. La diversidad. de posiciones a que llegan los hombres en 
cualquier dominio del conocimiento, el religioso entre otros, no se debe siempre 
a malos argumentos o a errores de logica, sino mas bien a malos principios (“pre¬ 
sumptions”) que tinen de un color determinado la vida intelectual y moral del 
hombre, haciendolo insensible a verdades de otro color. La vida misma de New¬ 
man y sus amistades nos dan ejemplo de ello: mientras Wathely poseia una re 
ligidn racionalista, Klebe fue eminentemente conservador y Froude incorregible- 
mente esc^ptico. <{D6nde encontrar los primeros principios que inspiran un 
recto y verdadero camino hacia la verdad? En mi conciencia, responde Newman, 
me los proporcionara mi naturaleza. Me aprehendo como un ser existente y en 
desarrollo. Comprendo que este desarrollo depende de mis actos, a los que siento 
libres y con exigencia de conformarse a la norma de mi propio desarrollo. Una 
negacion total o parcial de esto, implica mi ruina o mi mutilacidn y el comienzo 
de una vagancia por el reino de los suenos y de las construcciones de mi propia 
mente. El unico criterio estd en realizar lo que digo, lo que hago, lo que soy. 
Entonces todas las implicaciones de mi naturaleza reviviran y habre obtenido 
una base verdadera para una conquista personal de la verdad. 

Magnifico andlisis que precede por mas de 50 anos la aparicion de los 
fenomendlogos y existencialistas, de los que a todas luces es precursor, por su 
aversidn al apriorismo, por su ansiedad de percibir las cosas evidentes en la uni- 
dad de la conciencia subjetiva en actual relacion con los objetos de su actividad, 
v por el esfuerzo por llegar a las mds puras formas de experiencias, reduciendo 
los elementos provenientes de la individualidad contingente. 

Junto a los trabajos de Walgrave, Przywara, Guitton, Gorce, Nedoncelle y 
otros, esta tesis doctoral presentada a la Universidad Gregoriana, becha con no 
disimulada simpatia, contribuye a mostrarnos al Cardenal Newman en su pro¬ 
funda coherencia con la tradicidn tomista, a la vez que en su poderosa origina- 
lidad. 


JORGF HOURTON P, 


CINCO ENSAYOS SOBRE EL COMUN1SMO, del Socialismo Utopico a la 
realidad Sovictica , por Juan Fernando Velez , Medellin, 1953. 

En la advertencia preliminar el autor manifiesta que “ha querido exporter 
con brevedad el curso que en la historia han seguido las ideas del socialismo, 
comunismo y bolcheviquismo”; que “no ha querido reunir toda la documenta- 
cidn que existe sobre el comunismo o el socialismo” y que “siendo Colombia un 
pais donde abundan bachilleres y literatos \como el nuestro] que hablan, pien- 
§an y comen tan sobre ideas sociales sin conocerlas [como entre nosqtros], es 
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relation con nuestro concepto habitual del termino. Se trata de una obra de fi¬ 
losofia hindu, con todo el inmenso significado del calificativo. Toda su meta- 
fisica se centra en una suerte de juego malabar entre el Ser no-absoluto, el Ser 
absoluto, el No-Ser no-absoluto y el No-Ser absoluto, donde Ser v No-Ser . . . 
existen con una unica e identica naturaleza, complementdndose y frustrdndose 
al mismo tiempo reciprocamente”; el No-Ser absoluto, que no existe absoluta- 
mente, y el Ser absoluto, existente como realidad eterna y perfecta, no significan 
absolutamente nada, son ineficaces y por consecuencia irreales. El Ser absoluto, 
puesto que no tiene principio ni fin, es incapaz de dar razon de comienzo alguno 
y hace imposible —puesto que es completo en si mismo— toda aparicion de casos 
y cosas. Para que algo exista deben aceptarse, siempre segiin Mallik, dos nocio- 
nes: la de una entidad que debe tener comienzo y la de otra que no lo tenga, 
pero que si tenga fin (<jPor que?). El mundo actual, tal cual lo conocemos, es el 
Universo Discontinue, que ha sido precedido y sera seguido por el Continuo; etc. 

No faltan, por supuesto, las implicaciones morales a que el sistema desarro- 
llado da lugar. El llamado “Third stage of the Universe”, con sus aspectos de 
conflicto e ilusi6n, da lugar al autor a desarrollar una etica de la abstencidn, 
donde “tenemos que hacer que la negation de valores mas que su realizacidn, 
sea nuestro principal objetivo: debemos abstenernos de la ilusion en espiritu 
de austeridad en lugar de esforzarnos por realizarlos en alegre espectativa”. 

Lo dicho baste para justificar nuestra advertencia del comienzo; no se bus- 
que aqui cosmologia sino en la linea de la filosofia hindu, donde reside todo el 
valor de la obra y donde el lector interesado en este aspecto hallard un pensa- 
miento original expresado en agradable estilo. 


j. E. BOLZAN 


EL DESPERTAR FILOSOFICO, por Salvador Cuesta S. J., Coleccion Aula de 

Ideas, Volumen 6, Madrid, 1956. 

Consta este libro de dos partes principales que tratan del origen de la fi¬ 
losofia, la primera, y de la originalidad, la segunda. 

En la primera parte compara el autor el origen de la filosofia en el hombre 
con el origen de la filosofia en la humanidad; y aunque considera que este me- 
todo no sea de resultados enteramente decisivos, puede hacerse un parangdn 
acertado. 

Al tratar de buscar el motive suscitador en el hombre de una actividad filo- 
s6fica pura y calida a la vez, el autor lo encuentra en la limitation del bien, en 
las “vias dolorosas”, como el las llama. Al ver la limitacidn del bien comienza el 
hombre a hacerse preguntas, a monologar; cuando ve que de repente el bien 
es quitado, cuando en una carrera desenfrenada se lanza haria el bien y la fe- 
licidad y se ve de pronto frenado por un abismo, por el mal: es aqui cuando el 
hombre comienza a filosofar, a indagar, ^porqu^ no el bien? <iporque el mal? 
<:qu£ es el mal? Es asi como “la filosofia entra en la inteligencia del hombre de la 
mano del dolor” (P. 40). Por eso, una filosofia serd tanto ntis auttiitica cuanto 
mds haya nacido de nuestro dolor; cuando £ste sea el mdvil de nuestro filosofar, 
entonces podremos decir que es nuestra, porque ninguna cosa parece ser mas 
de uno que aqutila que es dada a luz con dolor. Entonces ser£ tambitii un fi- 
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losofar sincero y estar£ mas cerca de la verdad, porque el filosofo en ese momento 
asume un compromiso consigo mismo. 

Evoca como magnifico ejemplo el caso de la conversidn de Garcia Morente, 
“esplendido ejemplo de autentico despertar filosdfico por la experiencia de una 
limitacidn enigmatica e intrigante del mal” (p. 99). Atormentado por el dolor 
analiza Garcia Morente sus pensamientos y realiza una verdadera tarea filosofi- 
ca: comienza preguntandose por la esencia del mal y termina con una entera 
concepcidn del mundo. Se refiere al comienzo del filosofar verdadero de Garcia 
Morente, a su conversidn no desde el punto de vista teoldgico sino tan sdlo fi- 
losofico. Hace notar Salvador Cuesta, como este filosofo nunca en sus actividades 
de profesor de filosofia habia filosofado de una forma tan sincera y autentica 
como en esa ocasibn. Con este ejemplo llega a la tesis de que “el punto de par- 
tida de este autentico y puro filosofar es exaclamente la experiencia de la limi- 
tacibn del bien” (p. 124). 

Tambi^n considerando el nacimiento de la filosofia en la cultura, se hace 
notar que la filosofia antigua respondia a una preocupacibn y curiosidad sobre 
la naturaleza y sus teorias sobre el mundo, movidos a dar una respuesta a la 
intrigante pregunta del hombre sobre su limitacibn, inestabilidad y tempo- 
ralidad. 

El cambio, el movimiento, los hace investigar: las cosas nacen un dia para 
morir otro; tambien el hombre entra en el cambio que engendra la limitacibn 
y el dolor individual y socialmente considerado. Si investigan sobre la natura¬ 
leza, el origen y el destino del mundo, lo liacen movidos por el deseo de dar una 
explicacibn a la mutacibn, a esta limitacion y corruptibilidad de las cosas, al 
aparecer y desaparecer y sobre todo a la muerte. Se ve un gran parecido en el 
objeto despertador de la filosofia en el hombre tornado tanto como individuo 
aislado como dentro de la cultura: se podria decir que el gran movil, el mas 
profundo y rico en investigacibn y profundidad filosbfica es el dolor, la li¬ 
mitacibn. 

El autor hace una observacion muy atinada al decir que “el deseo del hom¬ 
bre sobre la investigacibn producida por un choque experimental con el mal, 
nace simultaneamente con el deseo de la propia regeneracion y pensando en el 
m£s perfecto logro de bsta, con la vocacibn remota a la santidad” (p. 150). Re- 
cuerda a S. Agustin, en quien “la investigacidn de la verdad por la razon coin¬ 
cide en un caminar del corazon a Dios a grandes jornadas” (p. 151). 

Muy interesante es la segunda parte del libro, en la que se trata de la ori- 
ginalidad propia de la filosofia y se determina hasta que punto es original cada 
sistema. 

En general, la lectura de esta obrita resulta agradable aunque algunos ca- 
pitulos podriamos considerarlos mas bien literatura y no filosofia, pues no al- 
canzan la hondura y precisidn que requieren algunos problemas filosdficos. 

Asi y todo, por la sencillez de su lenguaje y por el realismo adoptado por el 
autor, este libro despierta a la curiosidad filosdfica y podria ser util v aineno 
al mismo tiempo para los que se inician en la filosofia. 


FIORA ZOCCHI 
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THfiORIE DE L'ASSENTIMENT, por Antonio Rosmini, Traduction, intro¬ 
duction et notes de Marie-Louise Roure, Paris, Ed. Emanuel Vitte, 1956. 

Un volumen de 210 pags. 

Durante los ultimos anos de su vida Rosmini escribio la Logica (1850-1851), 
asignandole un lugar preciso en la serie de trabajos que debian formar el cua- 
dro de una nueva sistematizacibn de su obra. Sabido es que la muerte le impi- 
dib culminar tal designio, pero de cualquier modo ese libro representa el ultimo 
estado de un pensamiento que a partir de 1830, fecha de la publicacibn del 
Nuovo saggio snU’origine delle Idee, no habia cesado de desarrollai se V enri- 
quecerse, aunque tambien, parcialmente a lo menos, de rectificarse. 

A1 igual que los demas escritos de este autor, dotado de un incomparable 
poder de sintesis, la Logica implica toda su filosofia y, en consecuencia, para 
aferrar su sentido, es menester realizar continuas referencias a las teorias epis- 
temologicas, psicolbgicas v metafisicas sobre las que se funda el entero sistema. 
Marie-Louise Roure capto esa necesidad y le dio cabal satisfaccibn, ya que la 
primera parte de su extenso Prefacio al volumen que comentamos, expone, con 
una concision que no amengua la claridad, las grandes lineas de la inetalisica 
rosminiana del conocimiento, en la que los principios de Santo Tomas aparecen 
aprovechando todo lo valioso de las especulaciones de Kant v de Hegel. 

La segunda parte del estudio preliminar, en cambio, subrava los puntos 
destacados de la Logica, dado que esta, sin desmedro de aquella dependencia, 
contiene un gran numero de conceptos originates que la ban convertido en uno 
de los m&s estimables tratados producidos durante el siglo XIX acerca de esta 
rama del saber. Marie-Louise Roure pone de resalto que, en oposicibn a los 
criterios rectores de la logica simbolica contempordnea, la cual no encara sino las 
formas del pensamiento y no entrana la adhesion a una determinada postura filo- 
sofica, la Logica de Rosmini no solamente se asienta sobre la nocion del ser ideal 
o de la existencia posible, sino que se propone ser menos formalista aun que la 
elaborada por la tradicibn escolastica, e incluso reprocha vivamente a Aristoteles 
haber analizado la forma del razonamiento con mayor detencion que su materia. 

Pero es en la parte m£s interesante y sin duda mas actual de la Logica, es 
decir, en su Libro I titulado originalmente Degli assensi, donde se ha fijado con 
particular esmero la atencibn de la estudiosa francesa. La traduccion que ha 
hecho de ella es impecable, y son atinadas y esclarecedoras las notas que la 
acompanan. Por lo demds, ya habia ofrecido una acabada interpretacibn de 
las ideas de Rosmini tocantes al aseiuimiento en la ultima division del Prblogo, 
dedicada a mostrar las tesis capitales relativas a los problemas del juicio, a las 
vinculaciones entre entendimiento y voluntad, a la persuasibn, a la creencia y, 
en fin, al error; todo ello teniendo constantemente a la vista las objeciones lan- 
zadas contra la posicion rosminiana por Giovanni Gentile en su Sisiema di Lo¬ 
gica comme teoria del conoscere y por Francesco de Sarlo en La Logica di Ros¬ 
mini ed i problemi della logica moderna, asr como cuidando de estafclecer estre- 
chas comparaciones entre las ideas del Roveretano y las que Descartes sustentara 
acerca del juicio. 

La precision y fluidez con que se desenvuelve cada uno de estos topicos 
confiere m^ritos ponderables al presente trabajo, que se suma con honor a los 
numerosos estudios ofrendados, en el centenario de su muerte, al ilustre pensa- 
dor italiano. 

ALMA NOVELLA MARANI 




CRONICk 


ARGENTINA 

El Prof. Juan A. Vazquez se ha he- 
cho cargo de la Direccion del Institu- 
to de Filosofia de la Facultad de Filo- 
scfia y Humanidades de Cdrdoba. La 
Prof. Maria Eugenia Valentie sucede 
al Prof. Vazquez en la Direccion del 
Instituto de Filosofia de la Universi- 
dad Nacional de Tucuman. 

—La Revista Humanitas que publica 
la Facultad de Filosofia y Letras de la 
Universidad Nacional de Tucuman es 
dirigida por el Prof. Arturo Garcia 
Estrada. 

-El Instituto Catdlico de Cultura 
(Buenos Aires) inaugurd el 11 de Abril 
las actividades docentes del ano 1957, 
con la disertacidn del Dr. Julio Ojea 
Quintana: Estado, Politica y Derecho. 
Sede: Rio Bamba 1227, Buenos Aires. 

—En el Instituto de Cultura Reli- 
giosa Superior (Buenos Aires) se ha 
iniciado este ano un Ciclo de Cursos 
superiores para la mujer ; dicho Ciclo 
comprende: Escuela de Asistencia So¬ 
cial, Facultad de Letras y Filosofia, Es¬ 
cuela de Ciencias Sagradas y Departa- 
mentos de: Cultura Occidental con- 
tempordnea, Sociologia, Cuestiones re- 
ligiosas actuates. Sede: Rodriguez Pe¬ 
na 1054, Buenos Aires. 

—El 11 de Abril se inaugurd en Tu- 
cunrin el Instituto Pro - Universidad 
Catolica. Dicha Institucidn, que co- 
mienza con una Escuela de Filosofia 
y Lenguas vivas, es dirigido por el P. 
Alberto Quijano, O. P. 


—Jose Gaos dirige una Coleccidn de 
Textos clasicos de Filosofia, que edita 
el Fondo de Cultura Econdmica (Bue¬ 
nos Aires - M£jico). El primer volumen 
de la Coleccidn es el Ensayo sobre el 
entendimiento humano, de John Loc¬ 
ke, que ha aparecido en traduccidn de 
E. O’Gorman, 1956, 754 paginas. 

—La Editorial Hachette (Buenos Ai¬ 
res) ha iniciado una Biblioteca Ha¬ 
chette de Filosofia, que dirige Grego¬ 
rio Weinberg. El primer titulo de es- 
ta Coleccidn es la obra de G. H. F. 
Hegel: Ciencia de la Logica, en dos 
gruesos volumenes. La traduccidn es 
obra con junta de Augusta y Rodolfo 
Mondolfo. Precede un Prdlogo de R. 
Mondolfo. 

ALEMANIA 

En Colonia, del 3 al 6 de Octubre, 
bajo la direccidn de P. Wilpert, se tu- 
vo la septima Medidvislenlagung, que 
organiza el Thomas - Institut. Tema 
de ese ano fu£: La Antigiiedad en 
la perspectiva de la Edad Media . 

—En Krefeld se realizo del 1 al 3 de 
Noviembre el Segundo Coloquio Inter- 
nacional de Fenomenologia . 

—El 10 de Julio fallecio en Berlin a 
la edad de 51 anos Eduard May, co- 
nocido por sus trabajos de Filosofia 
de la Naturaleza. En nuestra iengua 
se publied su Filosofia Natural, (F. C. 
E., 1953), de la que se ocupd nuestra 
Re vista. 
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BELGICA 

Con ocasion de los 25 anos de pro- 
fesorado en la Escuela de Criminolo- 
gia de la Universidad de Lovaina, el 
Doctor E. De Greeff, ha sido homena- 
jeado con una publicacibn en dos vo- 
lumenes que, bajo el titulo de Autour 
de Voeuvre du Dr. E. De Greeff en- 
cierra importantes trabajos de Psiquia- 
tria y Psicologia. La personalidad del 
Dr. De Greeff estd finamente analiza- 
da en las paginas iniciales de J. Le- 
clercq y en las epilogales del R. P. 
Bruno Froissart. 

—Con el fasciculo 3 de la Revue In¬ 
ternationale de Philosophie, se nos en- 
tregan cinco estudios firmados por Ra- 
ju, Sastri, Murti, Chari y Daya respec- 
tivamente, que responden al tema La 
Philosophie de VInde . El fasciculo si- 
guiente, ultimo del ano 1956, contiene 
trabajos de Dupreel, Leclercq, Schot- 
tlaender, Rotenstreich, Battaglia y 
Burkill acerca del tema: Le hien. 

—La Catedra Cardenal Mercier fue 
ocupada el ano pasado por R. Klibans- 
cky (Canadd), que leccionb acerca de 
Platon y el Platonismo. 

—En diciembre fallecio Frans De 
Hovre, conocido por su actividad pe- 
dagbgica y sus trabajos sobre pedago- 
gia catblica y filosofia de la educacibn, 

BRASIL 

Acaba de ver la luz en tres volume- 
nes que totalizan mil doscientas pagi¬ 
nas, los Anales del Congreso Interna¬ 
tional de Filosofia, realizado del 9 al 
16 de Agosto de 1954, en Sao Paulo. 

—El Instituto de Filosofia de la Uni¬ 
versidad de Rio Grande do Sul ha 
iniciado una coleccidn Textos. La co- 
leccion se abre con la edicidn bilingue 
del De magi'stro de San Agustin, tra- 
duccidn e introduccibn a cargo de An¬ 
gelo Ricci. El mismo Instituto ha da¬ 
do comienzo a una coleccidn de Ensa- 


yos y Conferences, cuyo primer nu- 
mero con el titulo A filosofia actual, 
cobija la clase inaugural de Ernani M. 
Fiori en la Facultad de Filosofia de 
Rio Grande do Sul. 

—El 9 de Marzo Mons. Edmundo 
Kunz bendijo la piedra fundamental 
de la Ciudad Universitaria de la Pon - 
tificia Universidade Catolica de Porto 
Alegre, que se levantara en terrenes 
que posee el Instituto Champagnat en 
la avenida Bento Gon^alvez. 

ESPA5JA 

El conocido medico doctor N. An- 
cochea Hombravella ha dado en Bar¬ 
celona un interesante curso tedrico- 
pr&ctico en ochenta lecciones sobre 
Fundamentos bioldgicos de la educa- 
cion. 

—Ha aparecido el primer numero de 
Convivium-Estudios filosdficos. Revis¬ 
ta que publica la Facultad de Filoso¬ 
fia y Letras de la Universidad de Bar¬ 
celona y dirige Jaime Bofill Bofill. El 
primer numero se abre con el justicie- 
ro homenaje al Dr. Tomds Carreras 
Artau. Cada trabajo va precedido de 
un resumen del mismo en castellano, 
frances, ingles, italiano y aleman. La 
presentacidn tipogrrifica de la revista 
es excelente. Contenido de este pri¬ 
mer numero: Jaime Bofill Bofill: Pa¬ 
ra una metafisica del sentimiento: dos 
modos del conocer; Luis Cuellar Bas- 
sols: Verdadera y falsa autenticidad 
vital; R. R. Villarrasa: La ruta de la 
Metafisica; F. Canals Vidal: El “ lu¬ 
men in tellectus agentis ,f en la “Onto- 
logia del conocimiento” de S. Tomds; 
B. M. Xiberta: El itinerario augusti - 
niano para alcanzar el conocimiento 
de Dios; I. Leclerc: Whitehead . La 
transformacidn del concepto de subs - 
tancia. Direccidn y Administracidn: 
Convivium, Av. Jos£ Antonio 585, 
Barcelona. 
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FRANCIA 

Dimos ya cuenta de la reaparicidn 
de los Archives de Philosophic . Debe- 
mos mencionar especialmente el con- 
tenido del Cahier III, con trabajos de 
J. Abel£ y O. Costa de Beauregard 
acerca de la Teoria de la Relatividad, 
y de J. Chaix-Ruy, M. T. Antonelli y 
M. F. Sciacca con ocasion del centena- 
rio de Rosmini. El centenario de Ivan 
V. Kireiewski motiva un interesante 
trabajo en el fasciculo IV. 

—Del 6 al 9 de Septiembre se reali- 
z6 ne Toulouse el VIII Congreso de 
las Sociedades de Filosofia de lengua 
francesa, bajo la presidencia de G. 
Bastide. El Homhre y su Projimo fue 
el tema de este importante Congreso 
que reunid unos doscientos cincuenta 
filosofos. 

—En Septiembre de 1956 fallecio A. 
Rivaud, Profesor de la Sorbona, cono- 
cido en especial por sus trabajos sobre 
filosofia griega. De su ultima obra, 
Historia de la Philosophies alcanzo a 
ver publicados los tres primeros volu- 
menes. Se anuncian el cuarto y el 
quinto. 

—Del 30 de Agosto al 2 de Septiem¬ 
bre se realizd en Cuvilly el 2? Congie- 
so Internacional de Psicologia Religio- 
sa. Organizado por Les Etudes Car- 
melitaines, tuvo como tema: Es true tu¬ 
rn y libertad, 

—Recherches de Philosophic es el 
titulo de una publicacidn de la Aso- 
ciacion de Profesores de Filosofia de 
las Facultades e Institutos Catdlicos 
de Francia. Esta publicacidn continiia, 
a su modo, la Revue de Philosophic 
que fundd Peillaube en 1900. Se pu- 
blica en forma de volumen y a cada 
volumen da unidad un tema particu¬ 
lar. Volumen primero (1955): Histoi- 
re de la Philosophic et Metaphysique. 
Volumen segundo (1956): Aspects de 
la dialectique. Redaccidn: Institut Ca- 
tholique, 21, rue d’Assas, Paris Vie. 


ITALIA 

El N9 4-5 (1956) de Sapienza, bajo 
el titulo I Problemi delV esistenzialis- 
rno nos ofrece las relaciones presenta- 
das en las Semanas de estudios del 
Centro Italiano di Studi Scientifici , 
Filosofici e Teologici, realizadas en 
Roma (Marzo de 1956) y en Napoles 
(Abril de 1956). Autores y temas: Fa- 
bro: Kiekegaard e S. Tommaso; Pe- 
truzzellis: Scetticismo e fideismo nella 
filosofia di Carlo Jaspers; D’Amore: 
La Metafisica del nulla e delVesserc 
di M. Heideger; Riverso: Uesistenzia- 
lismo teologico di Karl Barth; Filiasi 
Carcano: Esistenzialismo , filosofia e vi¬ 
ta; Petruzzellis: L*esistenzialismo e il 
significato del nostro tempo; Nicholl: 
Apporti delV esistenzialismo al pensie- 
ro jilosofico . 

—La conocida casa editorial de Tu¬ 
rin Giulio Einaudi , anuricia una colec- 
cion Classici della Filosofia, cuyo pri¬ 
mer volumen, ya aparecido, es el Or¬ 
ganon de Aristoteles (XXVIII-1057 
pags.), con introduccion y notas a car¬ 
go del traductor Giorgio Colli. 

—En un volumen especial que cubre 
tres mimeros de la Revista (4, 5 y 6 
de 1956), el Giornale di Metafisica de- 
dica 340 pdginas al tema: lEs posible 
una Metaf isicat iComo se plan tea hoy 
el problema de la Metafisica? Respon- 
den 37 autores, cinco de los cuales per- 
tenecen a nuestro pais: M. G. Casas, 
N. de Anquin, D. F. Pr6, J. C. Silva, 
I. Quiles. Se abre el volumen con 
unas sentidas pdginas que Sciacca de- 
dica a la memoria del R. P. G. Boz- 
zetti. 

—En la 1^ quincena de Septiembre 
de 1958 se realizard en Venecia el XII 
Congreso Internacional de Filosofia. 
Los temas bdsicos del Congreso son: 
1) El hombre y la naturaleza; 2) Li¬ 
bertad y valor; 3) TLdgica, lenguaje y 
comunicacidn. Se preveen ademds dos 
Symposiums: uno de Est^tica y otro de 
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Fenomenologia. Las comunicaciones 
de quienes intervengan en el Congreso 
deben ser enviadas antes de Marzo de 
1958. Direccion: Secretaria del Con¬ 
greso (M. Dal Pra y G. Giacon), Via 
Donatello, 16, Padova, Italia. 

El R. P. Cornelio Fabro ha sido 
nombrado Profesor Extraordinario de 
Filosofia y Profesor de Historia de la 
Filosofia en la Universidad Catolica 
de Mildn. 

—En Septiembre del ano pasado se 
realizo el XII Convegno del Centro 
di Studi filosofici cristiani di Gallara - 
te. M. N. Petruzzellis y F. Battaglia 
tuvieron a su cargo los trabajos intro- 
ductorios al tema del ano: El proble- 
ma del valor . 

—Ha aparecido en 1055 Sapientia 
Aquinatis, volumen I de la Bibliothe¬ 
ca Pontificiae Academiae Romanae S. 
Thomae Aquinatis . El volumen, de 
610 paginas, contiene los trabajos pre- 
sentados al IV Congreso Tomista In- 
ternacional, habido en Roma del 13 
al 17 de Septiembre de 1955. 


SUIZA 

El numero 3 (1956) de la Revue de 
Theologie et de Philosophic esta dedi- 
cado a uno d esus colaboradores re- 
cientemente fallecido: Pierre Theve- 
naz. Se ocupan de la vida y obra de 
Thevenaz: Rene Schaerer, A. de Wael- 
hens y P. H. Gonthier. El numero 
con tine ademds extensos textos inedi- 
tos de P. Thevenaz. 

--E1 ni'imero 4 de Nova et Vetera 
(Octubre-Diciembre de 1956) trae un 
importante trabajo de Ch. Journet 
—Une presentation de V “Humanisme 
Integral en el que el teologo suizo 
examina el conocido articulo del P. 
Messineo en La Civilta . El prof undo 
conocimiento que tiene Journet de la 
obra de Maritain le permite criticar 
a fondo la exegesis del jesuita italiano 
y senalar en ella equivocaciones fun- 
damentales en la interpretacion del 
pensamiento del fildsofo frances. 
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